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INTRODUCERE 


I. Persoana istorică a Mintuitorului nostru lisus Hristos 


După câte știm, numai unul dintre cei ce-au scris despre 
lisus Hristos s-a îndoit despre existența istorică a Domnului 
nostru lisus Hristos. E germanul David Strauss în cartea lui: 
„Das Leben lesu“, de la 1830. Lui nu i-a nurmat decât un filo- 
sof român de pe la mijlocul secolului nostru, care L-a decla- 
nat pe Iisus Hristos un mit, produs de fantezia umor oameni de 
acum aproape două mii de ani. 

Dar însăși această afirmaţie este produsul unei pure fan- 
tezii lipsite de orice temei, contrare evidenţei istorice de ne- 
contestat. 

Evangheliile sînt prima probă a istoricității  Dommului 
Iisus Hristos. Evanghelia de la Matei, sorisă pe la anii 42— 
44 lai ierei creștine, deci la 12—14 ami după răstiemirea și În- 
vienea Lui, m-a putut fi produsul umei fantezii. Nu se poate 
afirma existența umei persoane într-um anumit loc ceva mai 
mult de un deceniu după existența ei acolo, fără să fi existat 
de fapt. După atât de puţini ani brăiesc 'atiția oameni dim locul 
unde și din timpul în care a existat acea persoană. Și mu se 
poate ca vreunul din ei să nu declare mincinos pe cel ce afir- 
mă existența aceleia fără ca ea să fi existat de fapt. Și aceasta 
mai ales cînd se acordă o importanţă deosebită celui ra cărui 
existenţă e afinmată în chip minunat, ba chiar fapta mai pre- 
sus de fire a Învierii Lai. | 

Dar mici Evangheliile de la Marcu și Luca, sorise la anul 
62 al erei noastre, la 30 de ani după răstiemirea şi Învierea 
Miînbuitorului, n-ar fi putut afirma existența Lai ca Persoană 
istorică, fără să fi existat de fapt, ba chiar faptul neobişnuit 
all Învierii Lui, fără să aibă martori contemporani ai existen- 
ței și ai învierii Lai dim acel iloc. 


Și cum s-ar fi hotărît autorii Evangheliilor de la Marcu și 
Luca să confinme existența istorică a lui lisus Hristos și răs- 
tignirea și Învierea Lui, afirmate în Evanghelia de la Matei, 
dacă cele afirmate în Evanghelia aceasta n-ar fi fost socotite 
ca adevănate de cai ce le-au citit și dacă din pricina importan- 
ței lor mu s-ar fi simţit îndemnați sufletește și ei să le prezinte 
cu unele detalii proprii, primite de la alți martori ai vieţii lui 
isus? 

De Luca se știe că a fost ucenicul Sf. Apostol Pavel (din 
Faptele Apostolilor, 16, 11, se vede că îl însoțea pe Sf. Pavel 
de la Tiroa, da Filipi, în Europa). El desorie în Faptele Aposto- 
lilor, în partea a dona, mai ales călătoniile misionare iale Sf. 
Apostol Pavel. pină ce acesta, fiind dus la Roma, rămîne acolo 
doi ani. Dat fiind că la anul 67 Sf. Pavel moare ca martir la 
Roma, în persecuția lui Nero, Faptele Apostolilor trebuie să 
fi fost terminate cel mai tirziu prin amul 63 al erei noastre, 
întrucît mu se presimte în ele amenințarea persecuției lui 
Nero. 

Sf. Apostol Pavel a fost convertit la Hristos cu mai mult 
de 20 de ami înainte de anul 63, căci după convertirea de pe 
drumul Damascului a petrecut 3 ani în Arabia, apoi cîțiva ani 
în Tiars, după care a făcut cele 3 călătorii misionare, în timpul 
cărora mumlai în Corint a rămas um an și jumătate (Fapte 18, 
15), iar da Efes trei ani (F. Ap. 20, 31). 

Iar toate cale ce le scrie Luca în Evanghelia lui și în Fap- 
tele Apostolilor sînt sarise pe temeiul celor spuse lui de Pa- 
vel, dar şi de alţii dintre Apostoli și dintre credimoioșii care 
au fost martorii trăirii în Ierusalim, dar și ai Învierii Domnu- 
lui Hristos, și dintre care arhidiaconul Ştefam a primit moar- 
tea de martir pentru fierbintea lui mărturisime a acesteia. Pu- 
veau avea acești credincioși convingerea lor despre dhumne- 
zeirea şi Învierea lui Hristos, dacă m-ar fi fost vie în amânti- 
rea ilor Persoana, răstigmirea și Învierea Lui văzute de mulți 
dintre ei în mod personal? 

Își putea închina Sf. Apostol Pavel întreaga viață purtării 
fierbinte în atîtea megiumi 'a soliei despre Hristos, Dumnezeu 
şi om, răstignit și înviat pentru oameni, dacă n-ar fi primit 
convingerea despre ea, pe de o parte, de la cei ce credeau în 
El în primii câțiva ami, dimbre care unii îl văzuseră în trup pe 
Hristos înainte și după Înviere, iar pe de altă parte din însăși 
minumata arătare a lui Hristos brăită de el pe drumul Damias- 
ciulnui? 
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Ar fi putut primi el, împreună cu Pethru, moartea pentru 
această convingere, cum au primit-o și alți Apostoli, şi alţii 
dintre cei ce au auzit mărturia lor meclintită despre Hristos 
şi despre Învierea Lui ca evenimente istorice? 

Nu avem înseși Epistolele Sf. Apostol Pavel, scrise fînce- 
pînd de pe la amul 55, după ce a săvîrșit unele dim călătoriile 
misiomare, o mărturie tot așa de fierbinte a ceea ce a aflat el 
despre Hristos de la Apostoli și de la primii credincioși, ca și 
de la Hristos Însuși, ca Persoană istorică? 

Nu e chiar prigoana lui Nero împotriva creștinilor, pri- 
goană în care a omorît atîția dintre aceștia, dovada mulțimii 
atîtor martori ai Persoanei istorice a lui Hristos, între care și 
a doi Apostoli, martori care nelinișteau autoritățile de stat cu 
o credință ce se opunea păgînismului cu care ele erau obiș- 
nuite? De fapt, chiar prigoana aceasta şi cele ce i-au nummat 
curînd după ea sînt o mărturie indirectă a istoricității Per- 
soanei lui Hristos. 

Dar şi Evanghelia lui Ioan este o dovadă a istoricităţii lui 
Hristos. Căci deşi e sorisă către anul 100 al erei noastre, adică 
la vreo 60—70 de ani după răstignirea și Învierea Lui, ea e 
scrisă de unul din ucenicii Lui. El a scris-o pentru a completa 
cu alte cuvântări și fapte cele scrise despre Domnul Hristos 
în primele trei Evanghelii. A fost o rînduială de la Dumne- 
zeu ca să nu se dea mărturie despre Hristos numai de o Evam- 
ghelie. Scriind mai mulți viața Lui, cu umele completări și 
diferențe de amănunte, dar în fond prezentîndu-L la fel, s-a 
dovedit că viața Lai m-a fost invenția unuia, ci a fost cunos- 
cută de mai mulţi ca identică în esenţă. Deosebirile de amă- 
nunit se datoresc neputinței de-a fi reţinut toţi în detalii exacte 
marea bogăţie a cuvintelor și vindecărilor Mântuitorului vre- 
me de 3 ani. 

Ioan aduce completări importante ale cuvintelor și fapte- 
lor Lui şi poate și unele deosebiri în înșirarea lor cronologică, 
dar aceste cuvinte deosebite de cele din Evangheliile anterioa- 
re şi umele deosebiri de cronologie, datorate neţinerii minte a 
tuturor amămumtelor, mu contrazic cuprinsul cuvintelor şi fe- 
lul faptelor din acelea. Chiar după ce adaugă atîtea cuvinte și 
fapte moi la cele din Evangheliile anterioare, Evanghelistul 
loan declară că nu a putut reda decit prea puţine din bogăția 
cuvintelor și faptelor lui Iisus, pentru că nici lumea întreagă 
nu le-ar putea cuprinde în scris pe toate (loan 21, 24—25). 

Dar a fost o rînduială a lui Dumnezeu, care dovedeşte și 
ea originea dumnezeiască a credinței creștine, nu numai fap- 
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tul că s-au seris despre viața Lui mai multe Evanghelii, ci și 
faptul că Hristos nu a apropiat de Sime numai mm ucenic sau 
doi, ci doisprezece, și pe aceșiia i-a ținut permanent lingă Sine, 
ca să nu dea numai unul sau doi mărturie despre E, ci anspre- 
zece, ba chiar și al doisprezecelea prin moartea la care l-a 
dus remuşoarea, imposibil de suportat, pentru vînzarea Lai. 

Dar Hristos, fiind Persoană istorică, a fost mai mult de- 
cât om aparținător istoriei. E] a fost şi Dumnezeu mai presus 
de istorie, dar trăind îm istorie. Și a săvârşit nu mumai fapte 
pe care le săvîrşesc camemii obişnuiţi și care sânt arezute cu 
ușurință, ci şi mimumni mai presus de forțele matburii, dar mai 
ales a înviat, fapt greu de admis de omul obișnuit au legea 
morții ireparabile sub care a căzut natura prin răul păcatului 
originar. Dar tocmai pentru a impune ca sigură Învierea Sa 
ca fapt istoric atît de greu de admis, şi-a ales 12 ucenici, care 
să dea mărturie credibilă despre Învierea, deci despre dum- 
nezeirea Lui, manifestată prim toată viaţa Sa în istorie şi prin 
umamitarea asumată ide El. 

De aceea și arătarea Lai după Înviere nu s-a făcut mumuai 
umywuiia, sau la doi sau trei dim ucenicii Lai, în care caz s-ar fi 
putut admite că s-au înșelat, ci la toţi cei unsprezece ce i-au 
rămas fideli; și nu mumai o dată, ci de mai multe ori; și mu 
numai celor numsprezece, ci și la mulţi alţii dintre cei ce l-au 
cunoscut înainte de răstignire, sau la peste cimci sute de inşi, 
cum mărturisește Sf. Apostol Pavel, referindu-se la ei aa la 
niște martori ce trăiesc încă (1 Cor. 15, 6). 

Și deoarece aredimța în Învierea și peste tot în dummnezei- 
rea: Lui manifestată în istorie a fost atit de greu de primit. a 
fost mecesar ca cei care le-au cunoscut pe iacestea să meargă în 
susținerea mărturiei lor pîmă la moarte. De aceea martorii au 
trebuit să devină „martiri“ (în grecește e același cuvînt  pen- 
tru amândouă: waprvc). La fel, cei ce au auzit aceste mărtu- 
zii de la cei ce le-au văzut și le-au dat mai departe. Şi aceasta 
s-a întâmplat multora pînă azi. Mărturia cu prețul vieţii areș- 
tiniilor de azi îm istoricitatea lui Hristos cel înviat se ânteme- 
iază pe mărturia Apostolilor, a martorilor oculari. Și e de mo- 
tat că mici o melligie mu s-a impus prin atiția mucenici cum s-a 
imprus areștinismrul, pentru că Îl mărturisește pe Hrisbos ca 
Dumnezeu în istorie. Însă tocmai aceștia constibuie cea mai 
convingătoare dovadă mu a simplei istoricități a hui Iisus, ci 
a istoricității Lui ca Om și Dumnezeu în același timp. 
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Dacă lisus ar fi fost numai Om, n-ar fi fost necesari ati- 
ţia mucenici pentru a impune recunoașterea existenței Lai în 
istorie. Dar um astfel de isus m-ar fi adus nici mântuirea celor 
ce-L, primesc. Căci tocmai faptul că El m-a fost numai Om, ci 
și Diuummezeu, a iscat mu atît îndoieli despre istoricitatea Lai, 
cît îmdoieli despre dumnezeirea și Învierea Lai. Şi înlătura- 
rea acestor îndoieli a făcut necesare generaţii după generaţii 
de mucenici. 

Însă aredința noastră de azi, care e o mărturie — și dacă 
e nevoie și o mucenicite — întemeiată pe mărturia lanţului de 
martori antecesori, pînă la Apostoli ca martori oculari, se 
află în legătură cu aceștia nu numai prin generațiile interme- 
diare, ci și în mod direct prin mărturiile sorise, lăsate de ei. 
În Evanghelii și în Epistolele dim Noul Testament me vorbesc 
direct martorii care au devenit martiri. 

Dar mărturii scrise despre istoricitatea lui Hristos ne-au 
rămas și de la persoane care au primit mărturia lor despre E 
de la Apostoli ca martori oculari ai Lui şi au devenit ei în- 
șiși martori prim hotărîrea cu care şi-au susținut mărturia 
lor. 

Unul dintre aceștia este Sf. Ignatie Teofonul, al doilea 
episcop al Antiohiei, care a primit moartea de mucenic în vue- 
mea împăratului Traian (98—117). Dus de o gardă imperială, 
parte în corabie, pante pe jos, pînă la Roma, a primit acolo 
moartea de mucemic, fiimd amumeat în fața fiarelor. Pe drum, 
fiind oprit la Smirna mai multă vreme, a fost vizitat de frimi- 
șii Bisericilor din mai multe orașe ale Asiei Mici, care i-au 
exprimat venerația şi cinstirea lor. Prin aceștia, Sf. Iematie 
a trimis câte o Epistolă la 7 Biserici, îndemnîndu-le ia păstra- 
rea credinței în unitate, cu toată tăria, 

'Ținind seama că Sf. Ignatie era dus la Roma într-o vâr- 
stă foarte înaintată, el trebuie să fi aflat de Hristos cu cel 
puţin 50—60 de ani înaimte, dacă mu și mai mult, deci pe la 
anii 40—50, cînd mu putea exista vreo îndoială despre isbori- 
citatea lui Hristos, dar nici despre dumnezeirea și Învierea Lui; 
cînd trăiau martorii care l-au văzut personal pe Hristos și 
chiar pe Hristos cel înviat. 

Lui i-au urmat alţi și alți mucenici pentm Hristos, din 
care unii me-au lăsat mărturia lor și în seris. Credinţa în îis- 
toricitatea și dumnezeirea lui Hristos se menține pînă azi prin 
lanțul meînbrerupt de martori, dim care adeseori unii devin, 
cînd e nevoie, martiri. 








II. lisus Hristos, Dumnezeu şi om în general 


Chipul evanghelic all lui lisus Hristos este chipul trăit și 
exprimat de Însuși Domnul nostru lisus Hristos și de Apos- 
tolii Săi. În Evamghelii exprimarea acestui chip e preluată de 
la lisus Hristos de Apostolii Săi, încît nu se poate distinge ex- 
primarea lui de către lisus Hristos Însuși, de exprimarea lui 
de către Apostolii Săi, decît prin faptul că Apostolii au pre- 
zentat în mod mai redus chipul propriu prezentat de lisus 
Hristos. 

Dar ceea ce este comun, în mod esenţial, chipului dnui 
Iisus Hristos prezentat de El însuși și celui prezentat de Apos- 
tolii Săi este că, în amîndouă exprimările, Persoana Lai este 
prezentată ca Dumnezeu şi Om. 

De acest fapt mu ţin seama denominaţiunile meoprotes- 
tante, care evitînd să dea lui Iisus și numele de Hristos, rnani- 
festă o ezitare în a-L socoti Dumnezeu. Ele fac prim aceasta 
ceea ce făceau și arhiereii și cărturarii iudeilor, care L-au 
dus la Pilat și i-au cerut să-l. răstiemească pentru că se face 
pe Sine Hristos, sau Mesia, adică Fiul lui Dumnezeu. De aceea, 
aceste denomimaţiuni nu vorbesc nici de Treime, căci dacă Iisus 
nu e Hristos, sau Fiul lui Dumnezeu, mu există mici Treimea. 
Dar atunci cum mai pretind acele denominațiuni că au desco- 
perit Evanghelia, cînd Evanghelia întreagă (adică Noul 'Pes- 
tament) e plină de Treime? Ele urmează căpeteniilor evreilor 
care au cerut răstignirea lui IISUS, pentru că se făcea pe Sine 
Hristos. Căci se spume în Evanghelie: „Și adunîndu-se toată 
mulțimea acestora, L-au adus înaintea lui Pilat, zicînd: Pe 
Acesta L-am găsit răzvrătind poporul, zicînd că El este Hris- 
tos Regele“ (Luca 23, 2). lar cînd L-au văzut răstignit, căpe- 
teniile (poporului evreu) își băteau joc de El zicînd: „Pe alţii 
i-a mâîntuit, să se miîntuiască și pe Sine, de este Hristosul lui 
Dummezeu, cel ales“ (Luca 23, 35). Numai Hristos poate mîn- 
tui, căci El este Dumnezeu. Mai pot spune membrii denomi- 
națiunilor meoprotestante de Lisus al lor că mâîntuieşte dacă nu 
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e Hristos, adică Dumnezeu? Dacă neagă că lisus e Hristos, cum 
negau căpeteniile iudeilor, nu mai pot aștepta de la el mâîn- 
vuirea, cum nu așteptau mici aceia. 

De altfel ele nu-i spun lui lisus nici Mintuitor. Dar încă 
mai înainte de a-l, duce la Pilat, „adunindu-se  presbiteriul 
poporului și arhiereii și cărturarii L-au dus pe El în simediriul 
lor, zicînd: ,„Spume nouă de ești Tu Hristosul“ (Luca 22, 67). 

Aceasia era vina pe care nu i-o puteau ierta căpeteniile 
evreilor lui Iisus şi pentru care i-au cerut răstignirea: faptul 
că se declana pe Sine Hristos, adică Fiul lui Dumnezeu, venit 
să mânuiască lumea. Numele acesta nu I-A wecunosc mici de- 
niominaţiumille meoprotesbambe. 

Numai fidelitatea cu care Apostolii au redat chipul divino- 
uman ial lui Hristos, prin preluarea lui de la Hristos Însuşi, 
L-au putut impnume pe El ca pe o personalitate care depășește 
boate persomallitățile și e cu totul ireproşabilă, ca pe o persona- 
Jitate care, deși a trăit în istorie, nu era numai Om, ci și 
Dumnezeu, ca pe o personalitate care, deși Om, a fost în ace- 
lași timp mai puternică decât oricare alta în influența ei în 
direcția binelui. Numai prin faptul că a fost nu numai Om, ci 
și Dumnezeu, El a putut fi prezentat ca o Persoană revelată 
ca atare prin ea însăși, nedatorindu-se acest fapt întru nimic 
vreunor adaosuri sau înfrumusețări din partea celor ce L-au 
prezentat. Căci prezentările dor se impun prin obiectivitatea 
sobră cu care s-a prezentat ca atare Persoana lui Hristos în- 
săși. Persoana lui Hristos se impunea prin ea însăși ca o Per- 
soamă minunată, care le trezea totodată sentimentul smerit că 
simpla relatare a învățăturilor și faptelor Lui de către di, 
chiar dacă rămîne mult mai prejos de prezentarea deplină a 
Persoamei și faptelor Lui, e, pe de altă parte, mult mai presus 
de ceea ce ar putea adăuga de la ei prin fantezia lor adimira- 
tivă. În acest sens, Evanghelistul loan declară, după ce a în- 
fățișai adâncile învățături și unele minuni ale Învățătorului 
său, că „mărturia lui este adevănată; dar sînt și alte multe pe 
aane le-a făcut lisus, care dacă s-ar scrie cîte una, socotesc 
că nici în lumea întreagă m-ar încăpea cărțile sorise“ (loan 
21, 24—25). 

Cuvântul ucenicului iubit al jui lisus Hristos mărturisește 
prin aceasta că în prezentarea Învăţătorului de către sine nu 
e nimic construit, ci totul e pe de o parte obiectiv sau adevă- 
mat, iar pe de altă parte că i-ar fi fost și lui și celorlalți Apos- 
toli cu neputinţă să redea minunea Persoanei lui Hristos și 
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mulţimea învățăturilor şi faptelor Lui, ce depășesc toate în- 
vățăturile și faptele simple omenești. 

Ucenicul exprimă prin aceasta totodată că Învățătorul hui 
a fost o Pensoană care pe de o parte poate îi redată, pe de alta 
că Persoana Lui n-a putut fi exprimată deplin de oameni, dar 
totuși aceștia au putut să-și dea seama de ceea ce n-au pu- 
tut exprima dim ea. 

Dar ânfimita adâncime dummezeiască a lui Hristos, simțită 
de ei, însă nu cum o trăia El însuși, deși mu a putut [i expri- 
mată de ei în mod explicit, fiind totuși redată prim expresii 
ale simţirii infinității ei, face posibil celor ce citesc cuvintele 
lor să urce mereu în înțelegerea infimităţii dumnezejeşti a lui 
Hristos, pe măsura sporirii lor duhovmnicește. Aceasta o spune 
Sf. Maxim Mărturisitorul în felul unmător:  „„Dummniezeiescul 
învăţător numind, contrar istoriei, pe marele apostol loan 
„înaintemergător“ (Sf. Grigorie de Nazianz, Cuvîntarea II teol., 
cap. 23; P. G. 36, 53), a voit să dea să se înțeleagă că și loan, 
marele Evanghelist, este în Evanghelia lui înaintemergător al 
Cuvântului mai taimic și mai binevestit de el, Cuvînt care nu 
poate fi zugrăvit în litere și redat prin glasul limbii de carne. 
Căci alcătuirea scrisă a Sfintei Evanghelii e o îndrumare ele- 
mentară spre cumoștimța ce se ivește treptat în cei ce s-au înăl- 
țat prim ea și iau șters din ei în chip duhovnicesc grosimea CU- 
setului trupesc“ (Ambigua, trad. rom., p. 216). Sau: „Evan- 
ghelistuil a spus: „Sînt încă și multe altele pe care le-a făcut 
Iisus, care, dacă s-ar sarie cite uma, nici în lumea aceasta (mi 
se pare că) m-ar încăpea cărțile ce s-ar sorie“. Prin aceasta 
ne-a descoperit că cele sorise de el sînt a metezire (deschidere) 
a drumului spre Cuvîntul mai desăvîrşit și mereu neîncăput. In 
acest înțeles numind cineva pe Evanghelistul Ioan „înaimbe- 
mergător“, ca pe numul oare a pregătit, prin Evanghelia pe care 
a salcătuit-o, înţelegerea spre primirea Cuvîntului mai desă- 
vârșit, mu va greși“ (Ambigua, trad. câst., p. 222—223). 

De aceea Părinţii Bisericii, ca oameni duhovnicești, au pu- 
but aduce multe și prețioase contnibuțţii ila înțelegerea textelor 
Sf. Scripturi. Însă toate aceste contribuţii au rămas în armonie, 
pentru că au adînoit aceeași învățătură a lor despre Hristos- 
Dumnezeu făcut Om. Numai cei ce mu cred în dumnezeirea 
ui Hristos și, de aceea, mici în  înduhovnicirea umanității 
asumate de El şi deci nu caută să se încduhovnicească pentru 
a înţelege infimitatea Laui și viața Lui omenească înduhovnicită, 
nu aduc interpretări ale lui lisus conforme cu chipul Lai pre- 
zemtat de Apostoli. 
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Despre progresul în cunoașterea înțelesurilor textelor din 
Scmipthură, dar și despre necontnazicerea între ele, spune Petru 
Damaschin: „lar de va vrea Cineva să ia aminte puţin, va cu- 
noaște, după Apostol, „în parte“ (1 Cor. 6, 12), mai ales de va 
avea puţină făptuire morală. Căci aceasta face mintea mnult 
încercată de pe urma luptei cu patimile. Dar nu cumoaște toate 
tainele câte de are fiecare cuvînt al Seripburii, ascunse în Dium- 
nezeuu, și cîte le poate primi mintea curăţită de la har. Aceasta 
O ştim de acolo, că de multe ori cumoscînd um cuvînt al Sarip- 
tnurii, reuşim să descoperim unul sau două din scopurile pen- 
tru care s-a scris. Dar după o vreme oarecare, făcîndu-se 
mimtbea poate mai curată, se învrednicește de alt înţeles mai 
înalt ca cel dintii... 

Dar chiar dacă um om, în doc de num singur înțeles, aude 
de la dumnezeiasca Scriptură mai multe, să nu fie fără cre- 
zare și să-și închipuie că aceasta e o contrazicere ... Pentru 
că nici sfinţii mu cunosc tot scopul lui Dumnezeu în fiecare 
faptă sau cuvînt al Scripturii, nici nu scriu deodată toate cele 
cunoscute de ei. Nu cumosc totul pentru că Dumnezeu este ne- 
cuprins și înțelepciumea Lui nu are hotar, oa să cuprindă vre- 
um îmger sau om toate. Căci zice Gură de Aur că Dumnezeu, 
pe lingă cele spuse, are și alte laturi neînţelese. Și nu le spun 
mici sfinţii toate deodată, pentru că mu e de folos să le spună 
toate cîte le cumosc, dim pricina meputinţei 'oamemilor. De a- 
ceea, unul și același, azi spune despre um lucru unele, și mîine 
altele . . . 

Numai aceea trebuie să caute cineva, ca ceea ce se face 
și se zice să se zică potrivit cu scopul dummezeiesc. și să se 
aibă anărbuirie din dumnezeieștile Saripturi, ca să nu audă de la 
Apostol, anatema celui ce va vesti altceva în afară de scopul 
duumniezeilesc“ (Cuvînt 23: Nu este nici o contrazicere în Scrip- 
turi; Filoc. mom., vol. V, p. 254—256). 

Hristos avînd umite în Persoana Sa firea dhummezeiască și 
cea omenească, acestea mu stau alăturate în Ei în mod exte- 
mio, ci chiar cele omenești ale Laui sint înălțate de cele dhum- 
nezeireșii și de aceea mici cele omenești sale Lai mu le putem 
cuprinde deplin. Și mu de puteau cuprinde mici Apostolii, deși 
le simțeau că sînt mai presus de cele pur omenești, și le pre- 
zemtbau într-um amumit fel ca atare, fără să le înțeleagă și de- 
scrie în tot auprinsul ilor. 

Apostolii își dădeau seama că Hristos Însuși trăia în dum- 
mezeirea Lui ceea ce nu puteau reda deplin ei înșiși. Și chiar 
Hristos ținând seama de firea tor omenească mu le prezenta 
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dim dummezeirea Sa decât ceea ce poate cuprinde ea, ceea ce 
poate fi experiat de ea, desigur și datorită puterii ce o pri- 
mea ea de la Dumnezeu. 

În sensul acesta chipul lui Hristos redat de Apostoli în 
Evanghelii e identic cu chipul Lui redat de EI Însuși, dar nu 
în sensul că ei trăiau tot ce trăia lisus Hristos în ce privește 
conținutul Persoanei Sale, și l-au medat în mod deplin pe a- 
cesta în scrisul lor. 

Chiar în fapbul că își dădeau seama de meputința lor de 
a-L cuprinde în întregime, brăiau dumnezeirea Lui, 

Dar această mecuprimdere a lui Hristos mu ema trăită de 
Apostoli numai ca um fapt negativ, ci și ca o vedere a slavei 
Lui copleșitoare de Fiu Unul-Născut al Tatălui ceresc, cum 
spume Sf. loan Evanghelistul (loan 1, 14). 

Și moi răminem fideli Evangheliei, întrucit rămânem fi- 
deli mărturiei lor despre dumnezeirea mecuprinsă, dar sim- 
țită a Lui. 

Cele omenești trăite de El aveau, chiar în calitatea lor 
de trăiri omenești, ceva superior celor simplu omenești. Și 
Apostolii le trăiau ca atare. Avea o blindețe, o smerenie, 
trăia 'oboselile, durerile care-l făceau apropiat de oameni, care 
sînt proprii omului, dar era în blindețea, în smerenia Lui o 
atmacție, o dulceaţă spirituală mai presus de cea a blîndeţii 
şi smeremniei pur omenești, iar oboselile și durerile le trăia din 
simțirea iubirii de oameni și le purta cu o răbdare care întărea 
firea moastră asumată de El și deci comunicată și mouă. Blîn- 
dețea Lui era simțită ca um jug superior de cei ce se apropiau 
de EI, dar ca un jug ușor și odihinitor. Căci în blindețea Lai se 
trăia prezența dumnezeirii care eliberează pe om de toate os- 
tenelile ce i le produc pasiunile și grijile. „Veniţi la Mine taţi 
cei ostemiţi și împovăraţi și Eu vă voi odihni pe voi. Luaţi ju- 
gul Meu asupra voastră și învățați-vă de la Mine, că sânt blind 
şi smerit cu inima și veţi avea odihnă sufletelor voastre. Căci 
jugul Meu este bun și povara Mea este ușoară“ (Matei 1], 
28—30). 

Deci Hristos Însuși se simțea în blîndeţea, în smerenia 
Lui, dar și în răbdarea cu care biruia ostenelile și durerile 
Lui, oa Cel ce poate fi um jug bun și ușor pentru oameni, adică 
se simțea om, dar în același timp um om care e și Dumnezeu, 
avînd, ca atare, puterea de a-i odihni pe oameni prin dulceața 
deosebită pusă de El ca Dumnezeu în blîndețea Lui omenească 
şi în puterea de răbdare comunicată lor în greutăți, în oste- 
meli, în dureri. 
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Aceeași simţire a puterii Sale de odihnire o trăia Hristos 
şi în slujirea oamenilor pe care și-a asumat-o ca om. Și prin 
aceasa îi asigura și pe oamenii ce se vor alipi de El, că vor 
simți această putere mântuitoare în slujirea Lui, dar și în slu- 
jirea lor, prin care o vor imita pe a Lui. Căci El spune iarăși: 
„Ştiţi că cei ce se socotesc cîrmuitori ai neamurilor domnesc 
peste ele și cei mai mari ai lor le stăpînesc. Dar între voi mu 
trebuie să fie așa. Ci care va vrea să fie mare între voi, să 
fie slujitor al vostru. Și care va vrea să fie întîi între voi, 
să fie tuburor slugă. Că și Fiul Omului m-a venit ca să 1 se 
slujească, ci ca El să slujească și să-Și dea sufletul răscumpă- 
rare pentru mulți“ (Marcu 10, 42, 45; Matei 20, 25—28). 

De fapt și Hristos, dar și cei veniţi lîngă EL, simt în orice 
timp puterea Lai ca o altă putere, ca o altă autoritate decât 
cea a conducătorilor lumești și de aceea 1 se și supun cu totul 
de bunăvoie și cu sinceritate și bucurie, cum mu o fac față de 
autoritățile lumești. Ei se simt îndemnați „să ia“ jugul Lui, nu 
că li-l impune fără să fie întrebaţi. De aceea Apostolii L-au 
muumiât dim proprie inițiativă „Hristos“ și „Domn“ şi așa Îl nu- 
mesc, urmând lor, toţi cei ce cred cu adevărat că este Hristos 
și Dumnezeu, numindu-se și pe ei „creștini“, și meevitind a- 
ceastă numire. Sf. Apostol Pavel spune: „În numele Domnu- 
lui nostru lisus Hristos, adumați-vă voi şi duhul meu, cu pu- 
terea Domnului miosbru lisus Hristos“ (1 Cor. 5, 4; alte locuri 
din cele foarte numeroase despre Hristos ca Domnul: 1 Cor. 
7, 23, 25; 16, 19, 22—23; Il Cor. 12, 1, 8; Gal. 6, 13). El e Dom- 
nul de la cane Sf. Apostol Pavel cere da sfîrșitul fiecărei Epis- 
tole harul și binecuvîntarea: „Harul Domnului mostru lisus 
Hristos și dragostea lui  Dumnezeu-Tatăi și  împărtășirea 
Sfîntului Duh să fie cu voi cu toți“ (Il Cor. 13, 13); „Harul 
fie cu toţi care iubesc pe Domnul nostru lisus Hristos în cu- 
răție“ (Gal. 6, 24). 

S-ar părea că între a voi cineva să fie blînd și slujitor și 
între a voi să fie stăpîn al altora, e o contrazicere, precum s-ar 
părea că Domnul Hristos nu putea voi să fie Stăpin peste oa- 
memi, odată ce și-a asumat blîndețea omenească și slujirea oa- 
memilor. 

Dar, propriu-zis, stăpînirea dorită de Hristos peste oa- 
memi prim blindețe mu e decît imitarea de bunăvoie a Lui de 
către ei în blîndețe și în slujire. Hristos îi vrea pe toţi blânzi, 
delicați în raporburile dintre ei și slujitori mumii altora. Prin 
aceasta domnesc de bunăvoie în mod reciproc unii asupra al- 
toma, mai bime zis toți sînt eliberaţi de orice stăpânire lumeas- 
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că, dar se simt stăpiniți de ceilalți şi pe aceia stăpiniţi de ei 
prin bilimda dnubire. 

Îm iaceastă putere stăpînitoare a iubirii blinde și smerite, 
manifesta Hristos dumnezeirea Sa coborită la comviețuirea ca 
Om cu oamenii, și pe laceasta o simțeau și cei ce se alipeau 
Lai. 

Această mamitestare a puterii dummezeiești prin blândeţe, 


„. smerenie şi iubire, arată că între dumnezeire și umanitate nu 


e o contradicție, ci umanitatea își găsește desăvirșirea în dum- 
niezeire. lar această putință a puterii dummezeiești de a se ma- 
nifesta în forme omenești face puterea dumnezeiască laccesi- 
hillă trăirii ei de către om, în măsura în care el, primind 'aceas- 
tă putere în forma blindeței și iubirii omenești, se înalță el 
însuși spre nivelul ei. 

Apostolii simțeau nesfârșit de mult blindețea iubirii Lui 
ca dumnezeiască, dar apropiată de ei în forma omenească. De 
aceea nu 0 puteau exprima în infinitatea dulceții ei. 

Dar lisus Hristos își manifestă puterea dummezeiască sau 
dumnezeirea Lui mu numai în forma blindeții și smereniei 
omenești, ci și în acte de putere direată ce depășeau actele de 
putere omenești, adică în mimuni, deși și aceste acte se săvir- 
şeau prim trupul omenesc, și erau ca atare sesizate în mod vi- 
zibil de oameni. 

Atit în simţirile și actele umiliite omemești, cât și în actele 
de putere supraomemești ale hui Hristos se trăia unită dhum- 
nezeirea cu umanitatea Lai într-o umică Persoană, înbr-um munic 
Subiect, fiind și umele și altele ale aceleiași Persoane, iale ace- 
Wuiași Subiect. Ea se arăta omenească, dar în același timp şi 
dumnezeiască atât prin umele cît și prin (altele, meanuilându-se 
nici omenescul, nici dummezeiesoul Lai. 

Aceasta L-a făcut pe Hristos o Persoană excepțională, dar 
în istorie şi între oameni; o Persoamă de-o putere și de-o im- 
fluenţă excepţională, oum n-a fost alta în istonie. 

lar ca o Persoană mai presus de cele pur istonice 'a tfiosi 
simțită de oameni mu mumai da sfârșitul vieţii Lai pământești 
și după Înviere, ci chiar de la începutul activității Lai publice 
și chiar ial vieţii Lai ca om, veriticâncku-se însă deplin ca o ast- 
fel de Persoană excepțională în timpul foarte scurt al unei 
activități publice de trei ani și în perioada umei vârste foante 
timere, înitre 30 și 33 de ami. 
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MĂRTURIILE NOULUI TESTAMENT 
DESPRE HRISTOS CA DUMNEZEU ȘI OM 


III. Impunerea lui lisus Hristos ca Dumnezeu 
de la începutul existenţei Sale ca om şi a activităţii Sale 
publice în vederea mântuirii oamenilor. 


lisus Hristos s-a impus ca Dummezeu chiar de la concepe- 
vea Sa ca om în Sfînta Fecioară. Însuși faptul că se concepe 
din Fecioară e o dovadă a dummezeirii Sale. 

Existînd ca Persoană dinainte de aceea, m-avea nevoie 
de sămânța bărbătească pentru a veni la existenţă. Își ia EI 
însuși firea omenească din Fecioară. lar fiind Dummnezeu-Cu- 
vîntbul, a putut să o facă aceasta, așa cum la putut crea pe pri- 
mii oameni, fără a vecurge la niscai legi superioare Lui. În 
sensul acesta Sf. Evanghelie a lui loan spune: „Și Cuvîntul 
tmap s-a făcut (El însuși) și s-a sălășiuit între moi şi am văzut 
slava Lui, slavă ca a Umuia Născut din Tatăl, plin de har și 
de adevăr“ (loan 1, 14). 

Dacă pe primul Adam l-a putut crea Cuvântul din mici 
um om anterior, de ce mu s-ar fi putut aduce pe Sine la 'exis- 
vență și ca om, fără sămânță bărbătească, dar totuşi din sîn- 
gele omenesc al Fecioarei, pentru ia intra chiar prin COnCe- 
pere în umitate de ființă cu oamenii, dar totuși ca un finceput 
nou, fără de păcatul strămoșesc, în rîmchul ilor? 

Cei ce nu recunosc conceperea Lai dim Fecioară maagă, 
chiar prim aceasta, duummezeirea Lai și putinţa Lai de-a fi 
areat pe primul om dim nici un om anterior, sau dim altă pe- 
reche anterioară. Cei ce socotesc că lisus Hristos s-a născut ca 
orice om dintr-o pereche anterioară, prin legea naturală a umi- 
rii bărbabului cu femeia, mu pot să mu vadă în El um om ca 
oricare altul, um om complet închis în umanitate. Ei pot vorbi 
doar de o alăturame a Fiului lui Dumnezeu ia somnul obișnuit, 
la persoama omenească închisă îm ea însăși, într-o comunicare 
cu ea, asemenea comunicării dintre alte persoane omenești și 
Dummezeu. Ei adoptă um mestonianism miodenn. Ei mu pot vorbi 
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de o întrupare a Fiului (lui Dumnezeu ca om. Cine meagă naș- 
+erea Lai din Fecioară, neagă nașterea lui Dumnezeu ca om. 

lar faptul comceperii Fiului lui Dumnezeu ca om prin El 
însuși, din Fecioară, îl mărturisește Sfintei Fecioare îngerul 
Gavriil şi-l mărturisește și ea însăși. Îngerul îi dă mărburie 
Fecioarei, și prin ea tuturor celor de după aceea, despre dum- 
nezeirea Celui ce se va naște din ea, spunîndu-i: „Nu te teme, 
Maria, căci ai aflat har la Dumnezeu. Și iată vei lua în pîn- 
tece și vei naște Fiu și vei chema muunele lui lisus. Acesta va 
fi mare și Fiul Celui Prea Înalt se va chema și Domnul Dum- 
nezeu îi va da Lui tronul lui David, părintele Său. Și va îm- 
părăți peste casa lui Iacov în veci și împărăția Lui nu va avea 
sfirșit“ (Luca 1, 30—23). 

Împărat veșnic peste toate mu poate fi um 'om. El mu poate 
fi decit Dumnezeu, făcut Împăratul peste toate şi ca om, în- 
trucât își câștigă această calibate și ca om, prin iubirea duumne- 
zeiască de care umple și umanitatea Sa. 

El e Fiul lui Dummezeu, căci numai o altă Persoană dum- 
nezeiască Îl poate face Împărat şi Aceea nu poate fi decît 'Ta- 
tăl. Cel făcut Împărat trebuie să fie de o fiinţă cu EL, căci nu- 
mai în această calitate poate fi Împărat veșnic. Fiul cel veş- 
nic e făcut și ca om Împărat veșnic peste oameni de Tatăl 
Său, pentru că le-a cîștigat inima acestora și i-a ridicat la 
demnitatea de membri ai Împărăției Lui, prin faptul de-a se 
fi făcut om. 

Mărturia îngerului provoacă pe cea a Mariei, care îm- 
treabă: „Cum va fi mie aceasta de vreme ce eu mu știu de 
bărbat?“ (Luca 1, 34), adică: „Nu știu şi mu voi şti“, căci în- 
gerul nu-i spusese cînd se va întîmpla aceasta. Această între- 
bare îl face pe îmger să-i răspundă Mariei mu că va ști de băr- 
bat, ci: „Duhul Sfînt se va pogori peste tine și puterea Celui 
Prea Îmalt te va umbri; pentru aceea și Sfîntul ce se va naște 
din time, Fiul lui Dumnezeu se va chema... Că la Dummezeu 
nimic mu este cu neputinţă“ (Loca, 1, 35, 37). Înțelegind că 
prim ea se face mimumea nașterii Fiului dlui Duummezeu ca on, 
pentru că Îl va naște din lucrarea mai presus de fire a Sfintu- 
lui Duh și din puterea Tatălui, nu prin legea nașterii omului 
obișnuit, Maria răspunde: „lată roaba Domnului. Fie mie după 
cuvîntul tău“ (Luca 1, 38). Ea se declară roaba lui Dumnezeu, 
deoarece a aflat că El însuși va lucerna în ea nașterea Pinului lui 
Dumnezeu. 

lar Domnul Hiristos sa (avut, încă pe cînd se afla îm pînte- 
cele Maicii Sale, cumoștimța că El este Dumnezeu. De aceea, 
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îndemnaiă de El, ea pleacă în curînd să vadă pe Elisabeta, de 
care aflase de la înger că are și ea în pîntece un: prunc zămis- 
lit din puterea lui Dumnezeu la bătrinețe, dar nu fără să- 
mânţă bărbătească. Acesta a fost un prilej de-a asocia mărtu- 
ria Elisabetei și a pruncului loam dim pînteoele ei la mărturia 
îngerului și a Mariei că are pe Fiul lui Dumnezeu conceput în 
ea de la Duhul Sfînt. Chiar glasul Mariei se resimțea de pu- 
terea prezenței în ea a Fiului lui Dumnezeu purtat în pînte- 
cele ei, în așa fel încît acest glas a produs simţirea prezenței 
Lui în pântecele Maicii Lai, atît pruneului purtat în pîntec de 
Elisabeta, cât și Elisabetei însăși, datorită sensibilizării puterii 
lor spimituaile receptive de către Duhul Sfint, ce iradia din Fiul 
lui Dumnezeu 'aflat în pîntecele Fecioarei. 

Umirea între mamă și fiu este tot timpul, dar mai ales în 
timpul purtării fiului în pîntece, atît de mare, că mama tră- 
ieşte toate ale fiului fără să se confunde cu el. E o taină ce 
ține de prezența sufletului în prune de la conceperea lui. E 
baina iubirii maxime între mamă și prunc, care-i unește fără 
să-i confunde. Aceasta s-a petrecut mai ales cu cele două mame 
ce purtau în pîntece pe cei doi prunci, dar datorită și lucrării Du- 
husluui Sfînt ce pornea dim Pruncul dumnezeiesc din pîntecele 
Mariei, spre pruncul proorocesc loan din pîntecele Elisabetei, 
deși pe de altă parte aveau amîndouă pe Duhul Sfînt, prin care 
puteau primi o nouă putere a Duhului de la lisus din pânte- 
cele Mariei (Luca 1, 15). 

Astfel în glasul Mariei, auzit de maica sa, pruncul aflat 
în pântecele Elisabetei a simţit puterea Pruncului dumnezeiesc 
din care iradia Duhul Sfînt prin glasul Maicii ce-L purta în 
pintecele ei. Şi această simțire s-a transmis şi maicii Lui, Eli- 
sabeta, umplîndu-se şi ea mai mult de Duhul Sfînt, care din 
Pruncul dumnezeiesc se transmitea prin glasul Mariei pruncului 
Ioan. Datorită acestui fapt, Elisabeta a putut simţi cu toată con- 
vimgerea pe Fecioana ca avînd în pîntece Pruncul dumnezeiesc. 
Faptul acesta era o minune care învingea legea concepe- 
mii obișnuite de prunci și, deci, a putut să răspundă salutării 
Mariei cu recunoașterea calității ei de Maică a Domnului ei şi 
să o fericească pentru că a crezut în minunea conceperii Lui 
ca Fecioară: „lar cînd a auzit Elisabeta salutarea Mariei, prunp 
cul a săltat în pîntecele ei și Elisabeta s-a umplut de Duhuk 
Sfînt. Și cu glas mare a strigat și a zis: Binecuvintată ești ta 
între femei și binecuvinbat este rodul pîntecului tău. Și de 
unde mie aceasta, ca să vină Maica Domnului meu la mningqf 
Că iată, cum veni la urechile mele glasul salutării tale, Pub 
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cul a săltat de fericire în pintecele meu. Și fericită este a- 
ceea care a crezut că se vor împlini cele spuse ei de Domnul“ 
(Lara 1, 41—45). Elisabeta simţea îm glasul Mariei odată cu 
prezența Fiului lui Dumnezeu în pîntecele ei, și copleșirea 
Sfimtei Fecioare de minunea ce se petrecuse și se petrecea cu 
ea, dar și convingerea ei neclintită despre acest fapt, chiar 
dacă Prumenul încă mu sălta în ea. 

Simţea în glasul Mariei prelungirea încrederii meclimitite 
în cuvîntul ce i-l spusese îngerul, încredere care era umită cu 
credimța că Dumnezeu poate face o astfel de minune și care, 
în momemnbul în care ii se vestise, o făcuse să spună fără șo- 
văială: „lată roaba Dommului, fie mie după cuvîntul Tău“. 
Prim aceasta Maria se făcuse prima martoră ia întrupării Fiu- 
lui ui Dumnezeu și a rămas ca atare. A fost ușor pentru oa- 
meni să areadă în Hristos că e Dumnezeu după ce L-au văzui 
înviat, sau după ce au cunoscut prin Apostoli atîtea minuni să- 
vârşite de El. Dar ea a crezut în E] încă înainte de-a se fi făcut 
măcar minunea conceperii Lui din ea. 

Recunoașterea de către Elisabeta a minunii petrecută cu 
ea, în baza simţirii prezenţei Finului lui Dumnezeu în pântecele 
ei, a dat prilej Mariei să preamărească cu glas auzit şi de altci- 
neva pe Dumnezeu pentru această minune, prin care Fiul dui 
Dumnezeu s-a conceput ca om în ea. Prin aceasta se arată că ştia 
că o vor ferici toate meamurile, dar nu-și face nici um merit 
prin ceea ce s-a petrecut cu ea, ci-L, mărește penimu aceasta 
pe Dumnezeu „că a căutat spre smerenia roabei Sale“. Ea face 
din vestirea „măririi“ ce i-a tăcut Domnul um temei ai măr- 
iuriei că Cel ce se maște dim ea ca om e Dumnezeu însuși. Ea 
se bucură pentru că ştie că însuși Dummezeu, care e și Min- 
iitorul ei, a început să-și formeze trupul din ea. Aceasta e 
mărturia ei despre dumnezeirea Celui aflat în pîntecele ei. 

Mărirea despre care ştia că o va avea din aceasta, știa că 
nu o va avea de la ea, ci de la Dumnezeu Cel putemic și al 
cărui mume este Sfînt prin El însuși. Dumnezeu va arăta, prin 
întruparea Lui dim ea, mila Lai din neam în neam, dar numai 
faţă de cei ce se vor teme de El. Această milă e totodată o 
tărie prin care va înălța pe cei ce recunosc cu smerenie că au 
deasupra lor un Dumnezeu milostiv și puternic, dar prin care 
va și cobori de pe scaunul mândriei pe cei care se socotesc pu- 
termici. Dar tăria aceasta a lui Dumnezeu, care a fost totodată și 
un act de milă și smerire a lui Dumnezeu, a simţit-o cea dintii și 
în modul cel mai intensiv Maica Lai, în faptul că s-a conceput 
din ea ca Fecioară. Dar în legătură cu aceasta ea știa și sim- 
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țea mu numai că Cel din pîntecele ei este Dumnezeu, ci și că 
El vine în lume cu imtenția de înălțare a celor smeriţi și de 
umilire a celor îngîmfaţi. Ea a știut cea dintii cine e Cel din 
pîntecele ei și a simțit de ce fel de simţiri e plin Acela, însu- 
şimdu-și-le şi ea însăși. Căci nu numai mama imprimă simți- 
rile ei pruncului din pîntecele ei, ci şi pruncul şi le imprimă 

pe ale lui maicii lui. Cu atît mai mult a imprimat simţirile 
Lai Pruncul dumnezeiesc Maicii Sale. lar întrucît simțirile 
Lai, ca Cel ce se pogorise la starea de om, erau simțiri de 
smerenie, simţiri prin care voia totodată să înalțe și pe cei 
ce-L, vor primi cu smerenie, se simțea și ea întărită în sme- 
renia ei, dar și înălțată prin aceasta în cinstirea tuturor nea- 
maurilor. 

De fapt această cinstire, primită de ea cu smeremie, i-au 
şi dat-o toţi creștinii, cu excepţia denominaţiilor neoprotes- 
tante, care nu mărnburisesc clar că Cel conceput în ea este Fiul 
lui Dummezeu făcut om, că deci mici m-a făcut cu ea minunea 
conceperii Lui din Fecioară. Numai ele mu recunosc „amări- 
rea“ ce i-a făcut-o Domnul, pentru că mu recunosc în chip 
clar că Cel ce s-a născut din ea ca om este însuși Dumnezeu. 

Cele petrecute la îmtilnirea între Maria şi Elisabeta lau 
fost păstrate în amintire de Maria și ea le-a putut comunica 
și Apostolilor lui Hristos și Evanghelistului Luca. 

O mărturie pentru dumnezeirea Celui ce s-a făcut om din 
Fecioara s-a dat și la mașterea Lui. Deși s-a smerit oa orice 
om, primind să se nască într-un grajd de vite, într-o iesle, a 
fost slăvit de mărturia oștilor îngerești deasupra cărora nu e 
decît Dumnezeu. Îngerii cîntau slava Celui ce i-a umplut de 
lumina umei moi înțelegeri pe ei, cei de sus, și a venit să aducă 
pace și bumăvoire între oameni. Îmgerii au înţeles cei dintii 
taina valorii dată de Dumnezeu umanităţii, căci lumina de care 
erau înconjurați era îndreptată spre pămînt. Și ea a fost vă- 
zută cu deosebire de păstori. 

Dar în special unul dintre îngeri s-a apropiat de ei și le-a 
comiumnicat că (lumina aceasta se datorește Pruncului ce s-a 
născut în ieslea din apropiere și care este Hristos-Dommnul, a- 
dică Dummezeu, și aceasta va fi o bucurie pentru tot poporul, 
fiindcă este Mântuitorul tuturor: „Nu vă temeţi... Că i s-a 
născut vouă azi Mîntuitor, care este Hristos-Dommnul“ (Luca 
2, 11). E de cugetat că îngerul le-a spus încă multe altele păs- 
tosiloa. Jar aceștia venind le-au spus Mariei şi lui losit care 
trăisară cum mu va trăi mici um alt om această mimune la Su- 
premei iubiri a lui Dumnezeu, văzînd confinmate și simțite, în 
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felul lor, în cele spuse lor de păstori de la înger, cele trăite 
de ei. Toţi aduc o contribuție în trăirea infinitei bunătăţi a lui 
Dumnezeu. Dar păstorii au spus şi altora cele ce li le-a spus 
îngerul și le-au trăit și ei, desigur toată viața. Hristos și-a 
pregătit în multe moduri primirea Lui de către cei din acel 
timp: „Și grăbindu-se, au venit și au aflat pe Maria și pe Iosif 
şi pe Prume culcat în iesle. Și văzîndu-L., au vestit cuvîntul 
grăit lor despre Copil. Și toţi cîți auzeau se mirau de cele 
spuse ilor de către păstori. lar Maria păstra toate, punîndu-le 
în inima sa“ (Loca 2, 16—19). 

Păstorii auziseră multe de la înger, dar și văzuseră slava 
lui Dumnezeu și înțeleseseră multe din ea: „Și slava Domnu- 
lui a strălucit împrejurul lor și ei s-au înfricoșat cu frică 
mare“ (Luca 2, 9). „Și s-au întors păstorii slăvind și lăudînd 
pe Dumnezeu pentru toate cîte auziseră și văzuseră“ (Luca 2, 
20). 

Îngerul le-a vestit taima cea mare păstorilor şi ei au fost 
cei care au văzut lumina acestui eveniment plin de tot sensul, 
căci cei smeriți sînt mai în stare să cunoască mărirea lui Dium- 
mezeu decât cei superficiali prin trufia lor, prin care mu se 
văd decît pe «ei înșiși, sau golul lor meumplut de lumina ce 
iradia dim această supremă minune a supremei iubiri. 

Dumnezeu-Cuvîntul s-a născut ca om și a făcut martori ai 
acestei minuni și pe învățații astronomi din acel timp, 
arătîndu-le o stea neobișnuită care i-a dus spre Ierusalim, iar 
de acolo spre Betleem, la oarecare timp după nașterea Lui. 
Căci pînă au ajuns ei acolo, se pare că Pruncul cu Maria și cu 
Iosif s-au mutat într-o altă „casă“. Ei au trebuit să ajungă 
la El după a 40-a zi, cînd a fost dus la Ierusalim, unde a fost 
mărturisit de dreptul Simeon și de proarocița Ama, căci altfel 
mu mai putea fi dus la templul dim Ierusalim după ce Irod «a 
afilat de la magi despre nașterea Lai. Cât de copleșiți au fost 
magii de simţirea dumnezeirii Pruncului, se vede din spusa 
Evangheliei: „Și intrînd ei în casă, au văzut Pruncul împreună 
cu Maria, mama Lai, şi căzînd la pământ, s-au închinat Lui, 
și deschizînd vistieriile lor, i-au adus Lui daruri: aun, tămâie și 
smimă“ (Matei 2, 11). Mărturia aceasta, împreună cu altele 
despre conceperea și nașterea din Fecioara ca om a Celui ce 
era însuși Fiul lui Dumnezeu o dă Evanghelistul Matei, care 
a fost Apostol, deci unul din însoțitorii lui Hristos de la ânce- 
putul activității Lui publice. El a aflat desigur de la Hristos 
însuși, de ia Maria, Maica Lui, și de la Iosif de minunea conce- 
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perii Lai, ca şi despre cele întîmplate ia nașterea Lui minu- 
nată și deci de la o mulțime de martori. 

Cînd la 40 de zile au adus pe Pruncul lisus la templu, ca 
să-L, pumă înaintea Domnului, a venit în întîmpinarea Lui „din 
îndemnul Domnului“ am om din Ierusalim, temător de Dum- 
mezeu, cu numele Simeon, care era „așteptind mîntuirea lui 
Israil şi ara plin de Duh Sfînt“ și căruia i se vestise de Duhul 
Sfînt că mu va primi „moartea pînă ce nu va vedea pe Hristo- 
sul Domnului“ (Luca 2, 26), adică pe Unsul lui Dumnezeu, 
care se va numi și E] Domn ca Cel al cărui Uns este. Era pre- 
gătit şi E1 să fie martor al lui lisus ca Dumnezeu și Miîntui- 
tor, cînd va veni în lume. De aceea, prin darul Duhului Sfint, 
a văzut în Pruncul lisus pe Mîntuitorul lumii pe care Îl aș- 
tepta și care mu putea fi decît Dumnezeu, ca și Cel care L-a 
trimis în bWume ca om, în vederea mântuirii tuturor popoare- 
lor. De aceea, luîndu-L, în braţe, „a binecuvîntat pe Dumnezeu 
și a zis: Acum slobozește pe robul Tău, Stăpîne, după cuvîn- 
tul Tău (spus lui mai înainte) în pace, că văzură ochii mei 
mântuirea Ta“ (Luca 1, 28—29). A fost o cinstire dată de Du- 
hul Sfint lui Simeon asigurarea că mu va muri pînă mu va 
vedea, începînd prim Dumnezeu Cal întrupat, mântuirea lumii 
pe care el o aștepta, sau era înzestrat cu darul așteptării ei. 
Dar prin aceasta Dumnezeu își pregătea și un alt martor al 
întrupării Fiului Său, atunci cînd aceasta se va produce. Acum 
Simeon putea cere lui Dumnezeu să-l treacă împăcat (,în 
pace“) din viața pămîntească, așa cum îi promisese, după ce 
vedea începută mîntuirea humii așteptată de el din darul 
lui Dumnezeu și și-a împlinit rodul de martor al acestui fapt, 
cu care Dumnezeu l-a învrednicit. El putea trece acum la cele 
veșnice mulțumit. Văzuse cu ochii începută mântuirea lumii, 
a cărei așteptare întreținea într-o tensiune viața lui și își îm- 
plimise datoria înaredimțată lui de Dumnezeu de-a da mărturie 
pentru începutul ei. 

Avem și în aceste cuvinte o dovadă ia modului sobru al 
Evamgheliilor de-a spune multe ducruri în cuvinte puține. 

Dreptul Simeon a văzut în Prumcul pe care L-a luat în 
brațe „mântuirea gătită de Dumnezeu“ mu tuturor popoarelor 
ci „în fața tuturor popoarelor“, căci mu toți oamenii îl vot 
primi ca Mîntuitor, dar toate popoarele vor ști de ea, căoi &a 
se va arăta în faţa tuturor. În sensul acesta, Hristos va fi „RE 
mină spre descoperirea neamurilor“, pentru că toate se vor 
face mai cunoscute unele altora, datorită numirii lor în drezosfe 
față de Hristos şi prim modul în care își vor mamnifediiiii:ivăt 


2] 


dimţa lor: pr”: mucenici, sfinți, cultura dar inspinată de Hristos. 
Dar toate acestea vor pune în lumin. “i slava poporului 
Isnail. Căci din el a ieșit Hristos ca om și înainte de El pro- 
orocii care I-au prevestit venirea Lui şi din el s-au ales Apos- 
tolii şi primii martori ai cdhumnezeirii Lai. 

Dar cunoștința dreptului Simeon despre viitoarea huorare 
mântuitoare ma dui Hiristos a mers și mai departe. Căci după 
ce a spus cale de dinainte lui Iosif și Mariei, care se mirau 
de cumoștința (lui despre Prumc, întorcîndu-se spre Mamia a 
precizat că slava ce-i va veni lui Ismail de la Prunc mu în- 
seamnă că toţi din Israil se vor înălța prin E], ci mulţi vor 
cădea prin împobrivirea ce i-o vor arăta. Ba, cumoștința lui 
Simeon despre ceea ce se va întîmpla Pruncului din partea 
celor ce 1 se vor împotbrivi a mers pînă la a prevedea și 'eve- 
nimentul care 1 se va întîmpla Lui de la aceștia și care via 
face să treacă sabie prim sufletul ei. Evenimentul acesta mru 
1-l spune dreptul Simeon Mariei pe mume, ca să n-o îndure- 
meze prea tare. Dar spune totuşi că acest eveniment se va 
produce „aa să se descopere gîndurile dim multe imimi“ (Laica 
2, 35), adică atît ale celor ce s-au întărit, prin răstigninea Lai 
pe aruce, în mecredința lor în dumnezeirea Lai, (cum se în- 
tîimplă și azi îm sînul amintitalor denominațiuni meoprobes- 
tamite, care de aceea nu cinstesc crucea lui Hristos), cît și ale 
celor ce, văzînd până umde a mens iubirea lui Dumnezeu 
pentru moi, se vor mântui prin alipirea la El. E ceea ce a 
spus Sf. Ap. Pavel într-am mod mai lămurit: „Căci cuvântul 
crucii pentru cei ce pier este nebunie, iar pentru moi cei ce 
me mâmbuim este puterea lui Dumnezeu“ (1 Cor. 1, 15), pen- 
tru că prin cruce s-a arătat și iubirea nemăsurată (a lui Dum- 
niezeu faţă de oameni, dar și puterea Lai care a învins unoar- 
tea prim Îmviare. 

Dar Hristos şi-a făcut din acest prilej au mumai pe drep- 
bul Simeon martor ial chummezeirii Sale, ci și pe bătrina proo- 
mociță Ama, semsibilizată duhovnicește pentru recunoașterea 
dummezeirii Lai de faptul că, rămasă văduvă din  tinemeţe, 
„nu se depărta de templu, slujind moaptea și ziua în post și 
rugăciune“. Aceasta, cunoscind că prin acest Prune va veni 
mânbuirea, deci că e Dumnezeu, o spunea aceasta tuturor: 
„Lăuda pe Dumnezeu și vorbea despre Prunc tuturor celor 
ce așteptau mântuirea în Ierusalim“ (Luca 3, 37). 

Dar dovada cea mai putermică despre imipumerea Lui ca 
Pensoamă omenească, dar și dhummezeiască, de la începutul iac- 
tivității Lazi publice, ne e dată de mănuria Sf. loan Boteză- 
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tomul, cu prilejul botezării Lui de către acesta și de atrage- 
nea îndată după aceea de către El a celor 12 Apostoli, care 
și-au dăsat ocupații și familii ca să-i aummeze. Cu firea lui 
semsibilizată spiritual prim darul dummezeiesc, Sf. loan a vă- 
zut pe Duhul Sfânt coborit la Botezul lui lisus asupra Aces- 
tuia ca om în vederea lucrării mântuitoare ce o începea și a 
auzit glasul Tatălui recomamdîndu-L ca pe Fiul Lui cel iubit. 

„lar botezîndu-se lisus, îndată ce a ieșit din apă iată ce- 
nurile s-au deschis și El a văzut Duhul lui Dumnezeu pOgo- 
rîndu-se ca um porumbel și venind peste Ei. Și iată glas din 
cemuri care a zis: Acesta este Fiul Meu cel iubit întru care 
bime am voit“ (Matei 3, 16—17). Se dădea prin Ioan asigurarea 
că Cel ce își începea activitatea (lucrarea) miîmtuitoare e Unul 
din Stiinta Treime. Căci nu pentru lisus însuși s-a arătat Du- 
hul Sfînt pogorîndu-se peste El și se auzea glasul Tatălui 
mărtunisimdu-L Fiu iubit, ci penbm loan și prim el pentru 
ucenicii Lai și pentru alți oameni. 

Căci mănturia Tatălui mu se adresează lui Hristos la 
persoama a doua. El se știa și ca om prin Sine însuși Fiul 
Tatălui și-L avea pe Duhul Sfînt odihnindu-se peste Sine de 
la conceperea ca om. Glasul Tatălui spunea oamenilor prin 
loan, ca prim cel ce se încheiau proorodiile care prevesteau 
venirea lui Hiistos: „Acesta este Fiul Meu cel iubit întru care 
am bimevoit“ să se înfăptuiască mântuirea oamenilor. Se dă- 
dea mărturie 'oamenilor mu mumai că Cel ce începea lucra- 
rea Sa este Unul dim Treime, ci și că Tatăl și Duhul Sfânt vor 
fi mereu împreună cu Hristos ca Fiul Tatălui, în lucrarea ce 
o începe. Se arăta totodată cît de mare este iubirea Tatălui 
față de oameni, dacă a binevoit să trimită pe însuși Fiul Său 
cel iubit să se facă om penbru mântuirea lor. 

ra mărburia dragostei Tatălui mu enma  pembru Fiul 
Său, chiar și ca om, ci și pentru oameni, precum și a Îns0- 
ţurii Lai în această hucnare de Duhul Sfint. 

Dar încă înainte de-a veni la Botez, Sf. loan Botezătorul 
prevedea că după El va veni Cel care nu va boteza ca el cu 
apă și mumai spre trezirea în oameni a pocăinţei pentru pă- 
cate, ci „cu Duh Sfînt și cu foc“, spre iertarea păcatelor, pen- 
tru care se pregătesc oamenii prim pocăință; că Acela îl în- 
trece pe el atît de mult în putere, încât el nu seste vrednic 
nici măcar să-l dezlege cureaua încălțămintei (Matei 3, 11). 
lar cînd Îl vede venind pe lisus, își dă seama că El este Cel 
așteptat. Prevederea că va veni Cel așteptat și simţirea că 
Acesta este Hristos care venea la el pentru botez, le avea 
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Ioam din siguranța ce s-a imprimait în el încă de cînd L-a 
simţit în pîntecele Fecioarei, el însuşi aflindu-se în pîntecele 
maicii sale. Era o simţire și o prevedere de care se bucura 
prin darul lui, ca cel din urmă prooroc, dar în care era o 
sensibilitate veceptivă excepțională. 

De aceea loan poate spune cînd Îl vede pe Iisus venit 
să se boteze de la sine: „Eu am trebuință să mă botez de Tine, 
şi 'Tu vii la mine?“ lar lisus, atrăgîndu-i atenţia că nu e numai 
Dumnezeu, ci și om care şi-a însușit trebuința de-a primi bo- 
tezul pocăinței în numele oamenilor, îi răspunde: „Lasă acum, 
că aşa se cuvine să împlinim toată dreptatea“ (Matei 3, 14— 
15). Dacă loan vedea în lisus pe Dummezeu, lisus Îl face să mu 
uite că e și om. Pe lîngă aceasta Iisus arată că prin acest act 
de pocăință pentru oameni avea să-și înceapă de fapt activi- 
tatea Lai de mîntuire a acestora, neavînd El însuși nevoie de 
mântuire. 

Am spus că Sf. loan Botezătorul prevedea că în curînd 
i se va arăta Cel ce avea să înceapă activitatea Sa mîntuitoare, 
pentru că purta în sine această siguranță de cînd Îl cunoscuse 
din pîntecele maicii sale, în luna a șasea de la conceperea sa; 
Îl cunoscuse în pîntecele Fecioarei, venită să viziteze pe maica 
lui şi pe el însuși, cu scopul de a face din ei, pe lîngă Maica 
Sa, alţi doi martori ai dumnezeirii Sale. 

Evanghelistul Ioan descrie mai pe larg prevederea Sf. loan 
Botezătorul despre venirea iminentă a lui lisus Hristos și 
mărturia dată de el despre dumnezeirea Acestuia cînd Îl vede 
venind spre el. O știa aceasta de la Andrei, unul din cei doi 
ucenici iai lui loan Botezătorul, care, după mărturia acestuia 
despre Iisus, au mers după El. Astfel, Evanghelistul Ioan poate 
spune de Ioan Botezătorul că, fiind întrebat de unii preoți și 
leviţi dacă el este Hristosul, iar el declarînd că nu este Hris- 
tosul, la moua întrebare a lor: de ce, deci, botează, dacă mu e 
Hristos, a răspuns: „Eu botez cu apă, dar în mijlocul vostru 
se află Acela pe care voi nu-L știți, Cel care vine după mine 
dar Care a fost înainte de mine și Căruia nu sînt vrednic să-i 
dezleg cureaua încălțămintei“ (loan 1, 26). Prin cuvintele: „Care 
a fost înainte de mine“, loan mărturisește eternitatea 
lui Hristos, deci precizează și mai mult dumnezeirea Lui. Și 
aceasta o spune fără să-L fi văzut pe Hristos după ce s-a 
măscut ca om, pe baza simţirii Lui de cînd era în pîntecele 
Mariei, iar el în pîntecele Elisabetei, dar și a anunţului ce i 
l-a dat Dumnezeu cînd l-a brimis să boteze, că va veni curînd 
la el Cel ce va boteza cu Duh Sfînt, adică va aduce iertarea 
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reală de păcate și mîntuirea, și-L. va cunoaște pe Acela din 
faptul că Duhul Sfînt se va cobori și va rămîne peste El 
(loan 1, 33). Căci Acela va fi Cel din care se va transmite 
Duhul Sfint tuturor. E], ca prooroc înainte-mergător, a fost 
trimis să boteze numai pentru a da prilej Aceluia să vină la 
sine, iar lui să dea mărturie văzută tuturor celor de faţă des- 
pre dumnezeirea Lui. Misiunea lui loan Botezătorul era ca 
prin botezul lui să pregătească pe oameni pentru primirea 
Mântuitorului dumnezeiesc, să deschidă oamenilor inimile spre 
EI, să fie „Îmaintemergătorul“ Aceluia. „Ca să fie arătat (Ace- 
la) lui Israil, de aceea am venit cu botezul cu apă“ (loan 1, 
31). E ceea ce spune și Sf. Evanghelist Marcu, meferind la 
Ioan Botezătorul cuvîntul proorocilor: „lată Eu trimit îngerul 
Meu, care va pregăti calea Ta“ (Marcu 1, 2; Matei 3, 1), prin 
care și acest Evanghelist vede pe lisus mai presus de orice 
om, ba şi peste îngeri. 

Şi de fapt, promisiunea făcută de Dumnezeu lui loan, că 
botezul dat de el va aduce spre botezarea de la el și pe Cel 
peste care va vedea pe Duhul Sfînt pogorindu-se și rămîinînd 
peste E], s-a împlinit. Dar cum spune și Evanghelistul Matei 
că loan Botezătorul La cunoscut pe Acela care e Dumnezeu 
întrupat îndată ce-a apămut, încă înaimte de-a cere botezul de 
la el, arătînd că-L, cumoaște prin cuvintele: „Mie mi se cade 
să mă botez de la Tine“, așa spume și Evanghelistul loan că 
loan Botezătorul l-a cunoscut pe Acela cînd a venit chiar a 
doua zi la el, după convorbirea cu iudeii dim Ierusalim, prin 
cuvîntul mou și mai precis, care mu-l exalude pe cel spus în 
Evanghelia de la Matei: „A doua zi a văzut loan pe lisus ve- 
nind căbre el şi a zis: lată Mielul lui Dumnezeu, Cel ce ci- 
dică păcatul lumii“ (loam 1, 29). 

Această cunoaştere premergătoare a lui lisus ca Dumme- 
zeu e deosebită de cea din momentul în care a văzut pe Du- 
hul Sfînt pogorîndu-se peste Hristos prin aceea că cea dim 
urmă ia echivalat cu vederea confirmării ei prim coborirea peste 
El a Duhului Sfânt. 

Dar chiar cunoaşterea premergătoare a lui lisus de către 
loan Botezătorul are în prezenbarea ei în Evanghelia lui Ioan 
o precizare pe care n-o are în Evanghelia lui Matei. loan 
Botezătorul vede, după Evanghelia lui loan, pe lisus mu numai 
ca pe Fiul lui Dummezeu în general, ci ca pe Fiul lui Dumne- 
zeu care s-a tăcut om spre a lua asupra Lai păcatul lumii și a 
se jertii pentru aceasta, ca să-l desfiimțeze. Cine se jertfește 
chiar pentru păcatul său obține de la Dummezeu iertare. Cine 
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se jertfește pentu păcatul altora din milă, din iubire pentru 
ei, fără ca el să fi păcătuit, ci din identificarea cu ei, obține și 
mai mult iertarea lacelona cu care s-a identifioat din milă și 
imbire, sau pe care Dumnezeu îi vede uniți cu Acela, desigur 
dacă se allipesc şi ei cu Acela, ca răspuns la dragostea şi mila 
Lui. 

După Evanghelistul loan, Sf. loan Botezătorul vede în 
lisus, de la prima lui apariție în faţa lui, pe Dumnezeu făcut 
mu numai om, ci şi Mielul de jertfă pentru oameni, Mielul con- 
ştient şi mevimovat, care a fost simbolizat de mielul ce a fost 
dat lui Awnaam spre a fi jertfit în Jocul fiului său Isaac, sau 
de mielul jertfit de evrei în Egipt în noaptea în care au fost 
ferniţi de moarte întiii lor născuţi, oare îi reprezentau pe ei pe toți. 
Dummezeu a scutit pe Avraam să jertfească pe propriul său 
fiu admiţind jertia mamui miel. Căci mici prin jertfirea fiului 
lui Avraam nu i-ar fi fost câștigată bumăvoimța pentru toți 
oamenii, ci ar fi trebuit ca fiecare om să jertfească pe fiul său 
pentru aceasta. De aceea a arătat că se mulțumește deocam- 
dată cu um miel inconștient. Prin acest miel Dumnezeu anată 
omului mumai că e necesară o jertfă pentru sa câștiga bumă- 
voirea Lui, dar că această necesitate nu se împlimește cu ade- 
vărat prim mielul imconșthient pe aane-l jentfește de fapt, ci el 
e chipul profetic al unei jertfe adevărate pentru toți oamenii. 
Pe de altă parte, atît prin jertfa fiului său cât și prin a mielului, 
Avraam n-ar fi dobîndit decît mântuirea proprie, leci în sens 
egoist, nu mântuirea 'buturor. Pentru mîntuirea bsturor tar fi 
fost necesară jertfa fiecămui fiu unul născut. Dar ce mântuire ar 
mai fi fost aceasta? Prin chipul micului se arăta că jertfă ade- 
vămată, care va înlocui jertia fiilor instnunor părinților omenești, 
va fi jertfa Fiului Umul Născut al lui Dumnezeu Însuși făcut 
om. El va fi mu um miel inconștient, jertfa medeplină pentru 
un singur om, ci „„Mieilul“ prim excelență, ce se va aduce jertfă 
deplină pentru toţi oamenii, ca Firul Umul-Născut, deci cal atot- 
scump, al 'Tatălui ceresc, care nu-L dă ca jertfă pentru Sine, 
deci dinbr-um oarecare egoism, şi mici fără voia deplină a Fiiru- 
Tui Său, ci făcînd aceasta amândoi din deplinătatea iubirii Lor. 
Firul lui Dumnezeu se va substitui cu adevărat ca cel anai efi- 
client Miel de jertfă :tutuinor oamenilor, dim ceplimătbatea iubirii 
Laui pentru oameni, dar și din deplinătatea tinubinii Tatălui pen- 
bu oameni și, deci, și din iubirea Lui penbru Tatăl, sa cărui 
voinţă dulbitoare de oameni vrea să 'o împlinească, pentru ca 
prin ea să cîştige și iubirea oamenilor pentru Tatăl ceresc și 


26 





iubimea Tatălui pentru oamenii uniţi cu Fiul Său, prin voia lor 
umită cu 'a Lui și ca urmare și prin voia lor de a se jertfi. 

Jertfa își va împlimi astfel rostul ei cal mai profund de-a 
fi um act de iubire reciprocă între Dumnezeu și oameni și ân- 
vre oamenii înșiși. 

în Vechiul Testament, Dummezeu a voit ca oamenii să 
practice mai depamte jertfa mielului inconștient, prin care se 
simboliza trecerea (pasca) oamenilor de ia moarte Ja viaţă, 
odată ce în Egipt prin el a trecut moartea peste întfii născuţi 
ai iudeilor și am tnecut din robia egiptenilor la libertate. 

Această funcție simbolică a mielului inconștient trebuia 
să se păstreze în Vechiul Testament pentru 'a îmbreține mădej- 
dea în venirea Mielului adevărat și atoteficient în jertfa Lai, 
care avea să fie Fiul dui Dumnezeu făcut om. Nădejdea în ve- 
nirea 'acestui Miel amic, atoteficient în jertia Lui, o înbnrețimeau 
pnoorocii. loan, ca rultimnul proonoc, a avut misiunea să arate 
vemit de fapt pe Mielul adevănat, care va lua asupra Lai pă- 
catul humii și ma rece pe oameni dim viața aceasta la viaţa 
veșnică. De aceea cînd Îl vede pe lisus, el spune: „lată Mielul 
pe care-l simboliza mielul lui Avraam şi al poporului evreu 
şi pe care l-au prevestit proorocii înainte de mine; iată Mielul 
care ridică de fapt păcatul bhumii“. 

Dar mielul pascal în Vechiul Testament preânchipuia pe 
Mielul ilui Duummezeu, care va trece pe oameni la viața veș- 
nică. Ca atare, nu se aducea mumai lui Dumnezeu, în locul 
întiilor măscuţi, aa reprezentanţi (ai butunor oamenilor, ci se și 
minca de oameni, simbolizindu-se că aceștia se unesc cu el în 
a se aduce jertfă hui Dummezeu. 

loam Botezătomul prevede că această unire cu oamenii O 
va prelua și (lisus Hmistos ca Miel de jertfă la Cina cea de 
Tiaimă; ceea ce s-a și petrecut de fapt. 

Dar între umirea lui lisus Hristos cu oamenii credimeioși 
şi cea dintre mieii imconștienţi cu oamenii în Vechiul Testa- 
ment sânt trei deosebiri: 

a. „„Mielul dlui Dumnezeu“ adus jentfă mântuieşte de fapt, 
ca jerttă adusă Tatălui, pe cei cu care se numește, făcindu-i și 
pe sei fii ai lui Dumnezeu prin har, jertiiți Tatălui, fii rai Lari 
de negrăită valoare. Mielul din Vechiul Testament 'o închipnuiia 
maumai 'aceasa. 

b. Mieluil (lui Dumnezeu, fiind nunnul simgnur, îi unește între 
ei și pe cei ce-L, mămîncă. Deci mu numai prin unirea reală 
cu Dumnezeu prin Fiul Lui făcut om, oi și prin unirea înbre 
ei, oamenii depășesc egoismul lor în starea de jemtiă a Finuhui 
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lui Dumnezeu ce şi-o însușesc. Taina cea mare ieste: Hristos 
întreg se poate uni și ca om cu toţi credincioșii, fără să se con- 
funde totuși cu ei şi să-i confunde pe ei întreolaltă. 

Pentm a înțelege această taină, trebuie să recurgem la 
calitatea de Persoană a lui Hristos şi a credincioșilor. Cînd eu 
vorbesc în faţa mai multora şi-mi exprim o atenţie față de 
ei, toţi mă simt în ei prin gîndul meu şi prin simțirea atenţiei 
față de ei, fără să se confunde cu mine și între ei. O contribuție 
la înțelegerea acestui fapt a adus deosebirea între ființa lui 
Dumnezeu, aflată în cele trei Persoane, și între energiile ei 
necreate. Dumnezeu ca Persoană, dar și omul poate fi simţit de 
persoana căreia se comunică fără ca aceasta să se confunde 
cu Dumnezeu sau cu omul căruia i se comunică. 

De aceea limbajul liturgic folosește pentru primirea tru- 
pului şi sângelui lui Hristos cuvintul „împărtășire“, participare, 
ceea ce implică rămînerea meconfundată a lui Hristos în moi. 
Mielul mâncat se topește cu totul în cal ce-l mănîncă. Hristos 
mu se topește. El vine prin barurile multor baime și prin da- 
rurile multor sfinţiri şi binecuvîntări în mine, dar în Eubaris- 
tie vine „întreg“, adică cu toate lucrările Sale prin mădula- 
rele trupului, încît, cum spune Sf. Simeon Noul Teolog, mă- 
dularele mele se fac mădularele Lui, sau pline de lucrările lor, 
şi măduiarele Lui, mădularele mele, sau plime de duarările lor, 
dar eu rămin meconfundat cu El ca persoană. 

c. În Eubharistie mu se mai folosește camea mielului, ci 
pîinea ca chip văzut «al trupului lui Hristos. Căci și El s-a nu- 
mit pe Sine „pîinea care s-a coborit (în mod real) din cer“, 
împlinind simbolul profetie al manei din pustie: „Cal ce Mă 
mănâncă pe Mine, va trăi prin Mine. Aceasta este pîinea care 
s-a pogorit din cer, nu precum au mâncat părinții voștri nana 
și au murit. Cel ce mănîncă această pîine va trăi în veci“ 
(loan 6, 58). Dacă trăiește neconfundat cel ce mănîncă pe Hnis- 
tos, desigur rămîne mecontundat și El. În calitate de piine, 
Hristos împlineşte un rol care îl lărgește pe cel de miel ce se 
jertfește, deşi a trecut spre acest rol prin cel de Miel jerttit. 
Piîinea, ca hrana noastră cea de toate zilele, e um chip mai po- 
trivit pentru Hristos, sau pentru Dumnezeu care mi se dă ca 
hrană fundamentală prin puterile Sale și mi se comunică prin 
umanitatea Sa, sau prin trupul și sîngele Său. 

De aceea Hristos, trecînd pe cei ce au orezut în El la Cina 
cea de Taină de la mielul ce-L. preînchipuia pe EL, la EL însuși, 
a ibrecut totodată de la folosirea mieluilui 'ca chip, la folosirea 
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pîinii, dedlarind însă pîinea trupul Său, dar vinul, sîngele Său, 
ale Mielului conștient jertfit. 

La o oarecare înțelegere a prezenței nevăzute a trupului 
și sângelui lui Hristos sub chipul pîinii și vinului euharistic 
ne poate ajuta faptul că trupul poate fi atît de copleșit de 
viața sufletului și de puterile dumnezeiești din el, încît să se 
prefacă în lumină, pe care umii dintre oamenii înduhovniciți 
pot să o și vadă (Sf. Simeon Noul Teolog); sau sufletul se poate 
umplea atît de mult de lucrările trupului spiritualizate, încît 
să trăiască în el și trupul. (Um om fără mînă simte în suflet 
durerea mâinii pe care mu o mai are). 

Hristos poate fi trăit ca prezent cu trupul Său spiritua- 
lizat, mai precis copleșit de spirit, fără să fie văzut, în pîinea 
euharistică. 

Și astiel e prezent ca Același Unul în bucăţica de pîine 
primită de fiecare aredimeios. 

Prin aceasta, Sf. loan Evanghelistul vede în mărturia 
lui loan Botezătorul despre Fiul lui Dumnezeu ca Miel împli- 
nindu-se tot sensul preînchipuit de mielul pascal. Totodată 
prin aceasta se 'anată că Mesia (Hristos) prezis de prooroci nu 
va veni să facă dim poporul evreu um popor stăpânitor în sens 
lumesc peste celelalte popoare, ci ca un model și izvor de sme- 
renie și iubire pentru toate popoarele, spre înfrățirea lor și 
spre adevărata lor mântuire, un Israil umiversal. 

Evamghelistul Ioan, scriind cel din urmă Evanghelia sa, 
după fixarea poporului evreu în opoziție față de Hristos, a 
avut um motiv special să scoată în relief caracterul lui Hiris- 
ios de Miel jertfit al ui Dummezeu pentru toţi oamenii, din 
mărturia Sf. loan Botezătorul. 

Dar și vederea coboririi Duhului Sfint după Botez peste 
lisus, Sf. loan Botezătorul o însoțește, după  Evanghelisbul 
loan, cu 'o mărturisire precisă că Cel ce s-a botezat de la el 
este Fiul lui Dumnezeu, mărtumnisire pe care mu o găsim în 
Evanghelia de la Matei: „Și eu am văzut și am mărturisit că 
Acesta este Fiul lui Dummezeu“ (loan 1, 34). 

Dar Botezul lui lisus de la loan, Părinţii îl văd motivat 
înttr-um alt mod, care totuși e într-o legătură cu cel amintit 
înainte. După Sf. Grigorie de Nazianz și Sf. Maxim Mărturi- 
sitorul, nașterea lui Hristos, deși a fost din Fecioară și de la 
Duhul Sfint, deci fără de păcat, a avut ceva din nașterea omal- 
lui după căderea în păcat, pentru că îl aducea într-o umani- 
bate supusă pătimirii, fie şi ireproșabile, și morții. De nurma- 
rea ultimă 'a acestei nașteri L-a scăpat Botezul în Duh, cum 


29 





me scapă și pe noi. „Deci mai întîi a avut loc la Domnul întru- 
parea și nașterea trupească din pricina osândirii mele și apoi 
a urmat mașterea primită pentru moi prim Botez în Duh, pen- 
tru mînbuirea și rechemarea, sau mai limpede spus, penru 
recrearea mea“ (Ambigua, trad. rom., p. 296). 

Deci Hristos pune prin Botezul Său temelia Botezului mos- 
tru, sau e Cel dintii care dă ca om acest sens Botezului lui 
Ioam. Nașterea prin Botez restabilește pe am în starea primor- 
dială, pe care sar fi menţinut-o Adam și iar fi moștenit-o nur- 
mașii lui, dacă n-ar fi căzut Adam în păcat. „Această maștere 
imaterială și închummezeitoare părăsind-o primul om prin aceea 
că a ales în locul bumătăților spirituale și mearătate pe cele 
plăcute și arătate simțirii, Dumnezeu l-a osîndit după cuviință 
la o naștere imvoluntară și materială și pienitoare. Căci a so- 
cotit că re drept ca cel ce a iales de bunăvoie în locul celor mai 
bume pe cele mai reale, să schimbe nașterea liberă, nepătimașă, 
voită și curată, în cea pătimașă, roabă și silită, după asemăna- 
rea dobitoacelor mecuvîntătoare și fără minte . . . 

De această naștere voind Cuvîntul, care ia creat firea oa- 
memillor, să elibereze pe om și să-l readucă la fericirea duum- 
miezeiască, se face cu adevărat om dintre oameni și se maște 
trupește fără de păcat pentru om și se botează suportînd, Cel 
ce e Dumnezeu după ființă și Fiul lui Dumnezeu după fire, 
primește de bunăvoie pentru noi, nașterea spre înfiere duhov- 
nicească, spre golirea de puterea nașterii din trupuri“ (Ambi- 
gua, trad. cit., p. 294—295). 

Desigur chiar nașterea de după păcat mu l-a coborit pe 
om cu totul la starea de animalitate. Dumnezeu dă prin crea- 
ție și omului care se concepe dintr-o plăcere copleșitoare su- 
fletul rațional, capabil să caute pe Dumnezeu și să breacă la 
starea merobită păcatului. Dar sufletul creat de Dumnezeu în 
acel moment e influențat de plăcerea trupească în care e con- 
ceput omul şi care, fiind a naturii celor doi, scăpată din frina 
voinței, transmite noului om păcatul strămoșesc. 

Dar pentru această trecere de la starea robită păcatului 
prim forma nașterii de după cădere, la starea primordială pe 
care ar fi păsinat-o oamenii dacă m-ar fi căzut Adam în pă- 
cat, primește Hristos însuși unele trăsături ale stării moastre 
de după păcat, ca să scape firea moastră de urmările păcatului, 
şi chiar de păcat, prin mașterea prin Duhul din Botez. Fără 
să se facă El însuși păcătos printr-o naștere întru totul iden- 
tică cu a noastră, EU ia răspunderea pentru păcatul nostru, din 
solidaritate iubitoare cu moi. lar această solidaritate mu lare nu- 
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mai um caracter juridic, ci e o asumare reală a suferințelor 
produse în moi de păcat, fără ca să ia păcatul îmsuşi. Căci în 
acest caz n-ar fi putut învinge suferințele și moartea ca urmări 
ale dui. Nici n-ar fi putut trăi iubirea curată faţă de moi, străi- 
mă de orice egoism. Neluind deci păcatul însuși, întrucât, fă- 
cîndu-se om, a rămas și Dumnezeu, și chiar în această cali- 
tate păstrînd iubirea și mila Lui mneîmpuţinată faţă de noi, ia 
pe de o parte suferințele şi moartea noastră, pe de altă parte 
le învinge. În afară de aceasta, printr-o substituire pur jauri- 
dică Dumnezeu Și-ar da satisfacție singur, Sie însuși. 

Dar chiar suferința Lui, care va culmina în cruce, are pu- 
temea să me unească cu El, trezind iubirea noastră faţă de El. 
Îmvimgerea lor în umanitatea Sa o începe prin Botez, în care 
primeşte în acest scop pe Duhul Sfint şi asigurarea Tatălui că 
în acceptarea suferințelor și morţii moastre pentru a le învinge, 
E se face și ca om Fiu iubit al Tatălui și prin 'aceasta îi face 
pe toți cu care s-a solidarizat făcîndu-se om și cărora le trans- 
mite puterea învingerii păcatului real și a unmărilor lui, fii ai 
Săi împreună cu (EL. 

Astfel, prin Botezul Său de la Ioan, Hristos începe lhuara- 
rea de mântuire în firea omenească, punînd temeiul _eliberă- 
zii ei de urmările păcabului și deci și al eliberării firii dim fra- 
ţii Săi după har de păcatul însuși și de urmările lui. Botezul 
Lui de la loan ay e deci mumaj un Botez al pocăinţei ca al ce- 
lorlalți oameni, deși re şi aceasta în mumele ilor. 

Și așa cum solidarizarea Lui cu moi 'a fost nu numai juri- 
dică, ci și reală prim însușirea de către El a patimilor irepro- 
șabile şi a morţii de pe urma păcatului, așa s-a arătat reală 
şi în însuşirea de fapt a pocăinței de către El ca om pentru pă- 
catul mostnu. Căci cum ar fi trăit altfel mila Lui față de noi, 
dacă n-ar fi luat, pe de o parte, suferinţele și moartea noastră 
de pe urma păcatului, din solidaritate cu moi, pe de alta, po- 
căința pentru el, o pocăință trăită chiar mai intens decit moi, 
din aceeași solidaritate? Căci aceasta sa fost prima formă a pu- 
terii spirituale prim care a învins suferințele și moartea mnoas- 
tră pentru păcat, asumate de El, putere pe care a putut-o ex- 
tinde și în moi. 

E un fapt general constatat că iubirea, mila unește atît de 
mult o persoamă cu alta, sau o face atît de interioară numa al- 
teia, încît uma trăiește suferința alteia, dar și regretul aceleia 
pentru greşeala care i-a adus suferință. Cu atît mai mult a 
brăit Fiul lui Dumnezeu făcut om dim dubire pentru oameni 
suferința lor pentru păcabul lor și pocăința lor pentru acest 
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păcat. Sau a trăit cu o durere mai mare ca sensibilitatea ilor, 
întrupată în diferite plăceri produse de păcat, pocăința pen- 
tru păcatul lor, sau, nemicșorată de egoismul lor păcătos, pocă- 
imța pentru păcatul altora. 

Creştinismul a impus pentru prima dată în mod clar ob- 
servației și exprimării omeneşti fenomenele imteriorității re- 
ciproce între persoane, în vorbirea lui Hristos și a Apostoli- 
lor Ioan și Pavel, despre  pătimirea, despre pocăința lui 
Hristos pentru oameni, despre venirea Lui în interiorul oame- 
nillor pentru vindecarea, întărirea, mîntuirea Lor. 

Mărturia lui loan Botezătorul, despre dumnezeirea și des- 
pre lucrarea mîntuirii ce o începea Hristos prin Botez a avut 
primul şi cel mai puternic efect asupra ucenicilor săi, deter- 
mimîndu-i pe aceștia să se facă ucenici ai lui Hristos. El a 
îost prim aceasta și pregătitor de Apostoli ai lui Hristos, fă- 
cînd, prim aceștia, trecerea de la proorocia despre Hristos ce 
va veni la slujirea apostolească a lui Hristos cel venit. Așa s-a 
împlimit misiunea lui loan Botezătorul, prezisă de înger lui 
Zaharia, tatăl dlui: „Și pe mulţi din fiii lui Israil va întoarce 
la Domnul Dumnezeul lor... Și va merge înaintea Lai... ca 
să gătească Domnului un popor desăvîrșit“ (Luca 1, 16—17). 
Dar pentru curăția din darul Duhului Sfînt, Dumnezeu l-a tă- 
cut şi pe Zaharia însuși, la naşterea fiului său, am martor al 
dummnezeirii Celui a cărui recunoaștere o va pregăti fiul său: 
„lar tu, pruncule, prooroc al Celui Prea Înalt te vei chema, 
că vei merge înaintea feței Domnului, ca să gătești calea Lai, 
să dai poporului Său cunoștința mântuirii prin iertarea păca- 
telor lor (prin Acela), prin mărirea milei Dumnezeului nostru, 
cu aare ne va cerceta pe moi Răsăritul cel de sus“ (Luca 1, 26), 
adică Cel ce nu-și are originea din oamenii de jos. 

Astfel, rolul Sf. loan Botezătorul, ca cel din armă proo- 
TOC, nu s-a redus, după Sf. Ioan Evanghelistul, numai în a 
arăta pe Hristos ca Fiul lui Dumnezeu venit ca Mielul ce va 
ridica păcatul lumii, ci s-a împlinit și în prilejul și îndemnul 
ce l-a dat unora dintre ucenicii săi de-a se face ucenici ai lui 
Hristos. În scopul acesta, Hristos a mai rămas aproape de Ioan 
şi de ucenicii lui pînă a doua zi, dînd prilej lui loan să mai 
repete în fața a doi din aceștia mărturisirea sa că El este 
„Mielul lui Dumnezeu“ (sau poate le-a mai dat și alte mărtu- 
rii despre lisus), ceea ce i-a hotărît pe aceia să plece după 
lisus. El a repetat către acești ucenici declanația că lisus Hris- 
tos este „Mielul lui Dumnezeu“, pentru ca, din faptul că s-a 
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arătat Duhul Sfint peste EI şi s-a auzit glasul Tatălui că e 
Fiul Lui cel iubit, deci că e Fiul lui Dumnezeu, să nu se nască 
în ei părerea că aceasta nu se potrivește cu calitatea „Mie- 
lului“ care va scăpa lumea prim jertfa Lui. Așa cum slava 
Fiului e văzută unită cu smerenia Lai la naștere și cu crucea 
Lai, de dreptul Simion, aşa e văzută unită cu crucea și în 
mărturia dui loam Botezătorul. Adevărata slavă a lui Dummne- 
zeu li se arată oamenilor în iubirea Lui, iar dubirea e cobo- 
rîre la ei pînă la jerttă. loan arăta că Îmsuși Fiul lui Dum- 
nezeu s-a făcut Mielul de jertfă pentru oameni. 

Între declarația Tatălui că Cel ce s-a botezat de la Ioan 
e Fiul lui Cel iubit și slujirea de Miel ce i-o încredințează nu 
e o contrazicere. Tatăl iubind pe Fiul Său Unul Născut, îi 
iubeşte și pe oamenii făcuţi după chipul Fiului și chemaţi să 
fie uniţi cu Fiul Lui, făcut la rindul Lui om umit cu ei. lar 
această ridicare a lor prim iubire nu se poate realiza fără iu- 
birea faţă de ei pînă la a da pe Fiul Său morţii pentru ei. Și 
numai dacă Cel pe care Îl dă Dumnezeu pentru oameni, e 
însuși Firul Lai Umul-Născut, se arată cea mai mare iubire a Lari 
pentru oameni, 

Explicînd mcenicilor Săi că arătarea Duhului Sfint peste 
Hristos și auzirea glasului Tatălui care îl mărturisea ca Fiu arată 
calitatea sigură a lui Hristos de Fiu al lui Dumnezeu sau de 
Unul din Treime, care nu-L. face mai puţin Mielul lui Dum- 
mezeu, și că tocmai în aceasta se arată marea iubire a lui 
Dummezeu față de oameni, loan i-a făcut să se hotărască 
să meargă după El. Astfel se spume în Evanghelia Sf. loan: 
„A doua zi iarăși stătea loam și doi dimtre moenicii săi. Şi pri- 
vind pe lisus, care trecea, a zis: lată Mielul lui Dumnezeu. 
Şi cei doi ucenici l-au auzit cînd a spus aceasta și au mers 
după lisus (loan 1, 35—37). Unul dintre ei era Andrei, care 
a adus și pe îratele lui, Simon Petru, spunindu-i: „Am găsit 
pe Mesia (care se tilcuiește Hristos)“ (loan 1, 41). Andrei își 
însușise mărturia lui loan Botezătorul despre dumnezeirea lui 
lisus și o dădea mai departe. 

A doua zi, voind lisus să meargă în Galileia, a găsit pe 
Filip care era din Betsaida, de unde erau și Petru și Andrei, 
și d-a spus: ,„Urmmează-mi“. Convins de Petru și Andrei, dar 
şi de puterea ce se răspîndea dim lisus despre dumnezeirea 
Lui, a plecat și Filip după lisus. Această convingere i-a co- 
municat-o Filip și lui Natanael, spunîndu-i: „Am găsit pe Ace- 
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la despre care au scris Moise în Lege şi proorocii, pe lisus, 
fiul ilui Iosif din Nazaret“ (loan 1, 45). 

De fapt poporul evreu știa de la Moise şi de la prooroci 
că va veni Umul mai mare ca ei, care e ţinta proorociei lor 
(Deut. 18, 15 etc.; [s. 4, 2; 7, 14; 9, 6; 40, 11; 53, 1—12; Ier. 
23, 5; 33, 14; lez. 34, 23; 37, 24; Miheia 5, 2—5; Zah. 9, 9, etc.). 
Dar acum unii din acest popor, între care și Filip, vedeau pe 
Cel prezis de prooroci în lisus, arătat cu degetul de Sf. loan 
Botezătonul. Natanail s-a convins și el dintr-o caracterizare 
adevănată ce i-a făcut-o Hristos prin simpla lui vedere sub 
un smochin că El este Fiul lui Dumnezeu Cel prezis de proo- 
roci, și i-a zis: „Tu ești Fiul Jui Dumnezeu, Tu ești Regele lui 
Israil“ (oam 1, 49). 

isus nu a trecut sub tăcere această mărturisire a lui Na- 
tamaill, ci a răspuns, confirmînd mărturisirea lui: „Adevărat, 
adevărat zic vouă, de acum veţi vedea cerul deschizîndu-se și 
pe îngerii lui Dumnezeu suindu-se și coborîndu-se peste Fiul 
Omului“ (loan 1, 51), peste Cel ce, deși s-a arătat ca om, este 
mai mare decit îngerii. 

lisus începea să se facă cunoscut ca Dumnezeu nu numai 
prin. simpla arătare, ci şi prin chemările Lui irezistibile și prin 
declaraţiile Lai directe. 

Dumnezeu era departe de oameni înaimte de arătatea Hiu- 
lui Său ca om, dar unii știau de o dependenţă ia lumii de El, 
căci vedeau că toate sînt dependente de Cineva, inclusiv ei 
înșiși. Dar în Hristos simțeau direct pe Cel independent de 
toate şi de care depind toate. 

Dar deși Evanghelistul Ioan spune că a „treia zi“ lisus s-a 
aflat cu ucenicii Săi la Cana Galileii, unde a făcut prima mi- 
mune, se pare că această a treia zi era al treilea eveniment 
după ce s-a întors dim pustiul în care s-a retras pentru patru- 
zeci de zile, trimiţindu-și pe unii ucenici ai Lui să meargă 
să-L. aștepte acolo. De altfel se pare că ucenicii s-au alipit de 
El definitiv în mod treptat. 


IV. Retragerea în pustiu și semnificaţia ispitirilor din el. 


S-a spus că retragerea dintre oameni este echivalentă 
pentru cine vrea să pornească la o mare operă cu o meditaţie 
sau cu o reculegere pentru opera la care voiește să pornească. 

Dar Evanghelia lui Matei, care descrie această retragere 
a ui Hristos, spume că „lisus a fost dus de Duhul în pustiu, 
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ca să fie ispitit de diavolul“ (Matei 4, 1). Evanghelia lui Luca 
spune şi ea că lisus «a fost dus de Duhul în pustiu, dar adaugă 
că era plin de Duhul Sfînt și precizează că a fost așa tot timpul 
cît a stat în el (Luca 4, 1—2). Prin aceasta se afirmă că lisus 
a simţit ca om trebuința să se retragă în pustiu înainte de în- 
ceperea activității Sale publice, nu numai pentru o reculegere, 
ci și pentru a arăta că e mai tare şi ca om decît diavolul ispi- 
titor, care credea că-l poate învinge, profitind de slăbiciu- 
mile necesităţilor fizice (flămînzire, oboseală, boli) şi de frica 
morții. Dar lisus le-a luat pe acestea cu voia Lui și cu scopul 
de-a le învinge El însuși, nu printr-un act de putere dumne- 
zeiască, ci răbdindu-le ca om și prin aceasta nelăsîndu-se în- 
vins de ele, prin recurgerea în chip păcătos la satisfacerea lor. 

Sf. Maxim Mărturisitorul spume că deoarece le-a luat nu 
dimtr-o lege «a firii căzută în păcat, a putut învinge pe diavolul 
care a venit cu ispita hui, crezînd că în acele slăbiciuni era ten- 
dința spre păcat ca o lege a firii și el socotind că în această 
lege avea un sprijin în ispitirea Lui. Dar în firea Lui omenească 
Hristos le-a putut învinge prin voia Lui omenească, întărită 
de cea dumnezeiască. Acest act de putere se transmite și ce- 
lorlailţi oamemi care se alipesc Lui prin credimţă. Prim aceasta 
s-a arătat nu numai biruitor al diavolului, ci și mai presus de 
acele pătimiri ireproșabille. 

Iată cuvintele Sf. Maxim Mărturisitorul în acest sens: 
„Puterile rele (diavolești) își aveau, cum am spus, din pricina 
păcatului, lucrările lor ascunse în trăsătura pătimitoare pri- 
mită de la Adam, ca într-o lege necesară a firii. Văzind ele 
în Mîntbuitonul trăsătura pătimitoare a fimii celei din Adam, da- 
torită trupului pe care-L avea, și închipuindu-și că şi Domnul 
a primit legea firii din mecesitate, ca orice om obișnuit, și nu 
mișcat de hotărtrea voii Lai, și-au armmdat și asupra Lui Mo- 
meala, nădăjduimd că-L vor convinge și pe EI, ca prim patina 
cea după fire (prin afectul matural) să-și nălucească patima cea 
împotriva firii și să săvîrșaască ceva plăcut lor. Domnul în- 
găduindu-le prima încercare a ispitirilor prin plăcere, de-a fă- 
cut să se prindă în ea cu propriile lor viclenii și prin aceasta 
le-a dezbrăcat alungîndu-le dim fire, întrucît a rămas imacce- 
sibil și neatins de ele. Astfel a cîștigat biruința, desigur nu 
pentru E], ci pentru noi, pentru care s-a făcut om, punînd în 
folosul nostru tot câștigul. Căci nu avea pentru Sine lipsă de în- 
cercare, Cel ce era Dumnezeu și Stăpin şi slobod prin fire de 
toată patima, ci a primit încercarea pentru ca, atrăgind la 
Sine puterea cea rea prin primirea ispitelor moastre, să o bi- 
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ruiască, momind-o că-l. va supune morţii, pe aceea care se aș- 
tepta să-L, bimuie pe El ca pe Adam la început“ (Răsp. către 
Talasie; Filoc., trad. rom., vol. III, p. 64). 

întîi trebuie menţionat că deși chiar în slăbiciunile și obo- 
selile lui Hristos nu era ceva ce tindea spre păcat, ele careau 
totuși um efort pentru a fi suportate. Și respingind ispitirile pe 
care le-a atras, arată că El le-a suportat pînă la capăt, prin 
acest efort. Suportarea lor a fost um prilej de exercitare a pu- 
verii Lui ca om, pentru că era și Dumnezeu. Apoi e de crezut 
că ispitirea Lui ca om de către diavol a fost um prilej de ma- 
nifestare a tăriei firii Lui omenești unită cu cea dumnezeiască 
față de ispitiri. Şi chiar această manifestare este și um act de 
tărie ales, manitestarea fiind um act de voință. Respingind îs- 
pitele, Hristos și-a pus în mișcare această putere. Și de această 
mișcare a puterii Lui se pot folosi toți oamemii care voiesc, 
căci ea e o mișcare de care vrea El să se folosească și ei. Sau 
de mamifestanea puterii Lui de respingare a ispitelor se pot 
folosi toţi cei ce ared în El. Accentuăm că actele prin care EJ 
respinge ispitale mu erau numai ale voinței dummnezeieşti, ci şi 
ale voinței omenești. Fiindcă ambele voințe erau ale aceleiași 
Persoane. Și de mamifestanea acestei îndoite voințe sau pu- 
teri a Lui se poate folosi orice credincios. Căci e propriu 
firii omenești să se menţină în curăție și să crească în 
tărie cu ajutorul celei dumnezeiești. Dar depinde de ea să 
se folosească de puterea dumnezeiască ca să devină ea însăși 
tare. Prin bimuinea Lui asupra diavolului a dat hubunar celor 
credincioși pilda și puterea de-a învinge ispitirea în unirea cu 
EI și prim aceasta lisus și-a început opera de mintuire. 

Sf. Evanghelist Luca spume că tot timpul celor 40 de zile, 
nemâncinăd mimic, Hristos a fost ispitit de diavolul, adică și-a 
manifestat tăria răbdării Lui în așa fel că m-a simțit foamea. 
Dar la nummă a flămâînzit. Sf. Matei nu vorbește de ispibinea în 
timpul celor 40 de zile, ci spune numai că postind aceste 40 
de zile, la sfîrşit a flămânzit și atunci s-a apropiat de el dia- 
volull ispitinchu-l, 

El va fi încercat mereu să-L ispitească pe lisus cât timp 
postea și cugeta la opera ce avea să o înceapă. Și era mereu 
respins, nesimțindu-i ispita. Dar cel mai mult a încercat să-L 
ispitească cînd L-a văzut flămâînzit după 40 de zile de post. Și 
El 'a respins această ispitire, arătînd că chiar după atâta timp 
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de flămînzire a putut respinge ispita, neslăbind în puterea de 
a suporta nemincarea. 

Ispitirea diavolului s-a unit cu viclenia. E știa că lisus ar 
putea învinge foamea ușor, arătîndu-și totodată puterea dum- 
mezeiască în prefacerea pietrelor în pîini, prin ceea ce ar Con- 
vimge şi pe alţii despre dumnezeimea Lui. De cîţe ori mu se îs- 
vorisește în Pateric despre ispitiri de felul acesta: s-a aruncat 
un pustnic într-o fîntină încredințat că puterea mugăciunii lui 
este atît de mare, încît nu se va îneca? Era o ispită prin care 
„maivul“ diavol ce făcea pe deșteptul își închipuia că-L cîștigă 
pe lisus atît prin greutatea de-a suporta flămînzirea cât și prin 
stimularea voinței de a-și dovedi dumnezeirea. A crezut că 
folosind greutatea flăminzirii, poate trezi atît dorința de-a 
scăpa de ea, cît și dorința de a-și arăta puterea dumnezeiască, 
cîștigînd pe alții la credința în El. 

Diavolul nu-și putea închipui că dumnezeirea se străimă 
de dorința de-a se manifesta din trufie, sau că puterea ei se 
amată mai degrabă unită cu smerenia decit cu trufia. El îşi 
închipuia că-l. poate ispiti pe lisus să-i convingă pe alții să 
creadă în dumnezeirea Lui, arătindu-și puterea de-a preface 
pietrele în piini. „De ești Tu Fiul lui Dumnezeu, zi ca pie- 
trele acestea să se facă piini“ (Matei 4, 2). lisus a putut pre- 
face apa în vin dintr-o necesitate de vin la o nuntă. Acesta 
nu era un act de trufie. Dar cînd i-l cerea vrăjmașul, ştia că 
Îl ispitește la trufie, sau că răspunzând cererii Lui de a-i arăta 
puterea, o va face dim trufie. 

Jisus i-a arătat însă dumnezeirea în alt mod: prin puterea 
de-a trăi ca om nu numai cu pîine, ci cu tot cuvîntul ce iese 
dim gura lui Dumnezeu. Adică a făcut din răspuns o laudă a 
lui Dumnezeu și o afirmare a dependenţei omului în toate 
trebuințele dui de Dumnezeu: „lar EI, răspunzind, a zis: Soris 
este: Nu numai cu pîine va trăi omul, ci cu tot cuvîntul care 
iese dim gura lui Dumnezeu“ (Matei 4, 4; Luca 4, 4; Deut. 
8, 3). 

I-a arătat că mai ales El trăiește ca Fiul lui Dumnezeu 
făcut om din cuvîntul Tatălui Său. Şi în aceasta poate da do- 
vada că El este nu numai om, ci şi Dumnezeu. 

O ispită la um act exclusiv de mîndrie, sub pretextul do- 
vedirii dummnezeirii Sale pentru 'a-i convinge pe alţii să crea- 
dă, i-a adresat-o diavolul prin îndemnul de-a se ammnca de pe 
aripa templului. Căci s-a saris că îngerii îl vor lua pe . braţe, 
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aa să nu-și rămească piciorul (Luca 4, l1—]12). Diavolul are- 
dea cu o prostească maivitate că îl poate amăgi prin aparența 
că vrea prin aceasta să slujească credinței în El. 

E se folosea în acest caz chiar de cuvîntul lui Dumnezeu 
dim Seriphură. 

Iisus însă își afirmă dumnezeirea nu prin acceptarea îspi- 
tei diavolului, ci demascindu-l că este ispititor al Său, care e 
Dummezeu, şi deci face un luoru necuvenit. „lisus i-a răspuns: 
lată saris este: să mu ispitești pe Domnul Dumnezeul tău“ 
(Matei 4, 7; Laca 4, 11; Deut. 6, 16). 

Hristos a folosit și prilejul acestor ispitiri pentru a-și a- 
firma și dovedi dumnezeirea Sa. 

O ispită și mai îndrăzneață îi adresează diavolul ară- 
tîndu-i de pe um munte înalt toate împărăţiile humii și făgă- 
duindu-i-le împreună cu slava lor lumească, de se va închina 
Hui. Evanghelia Sf. Luca dă această ispită ca a doua, și pe a 
doua ca a treia. 

Acum mu-L mai ispitește îndemnându-l să-și arate dum- 
nezeirea printr-o faptă minunată, ci își declară direct mecre- 
dința în dumnezeirea Lui și-i promite cele mai mari onoruri 
lumești în schimbul închimării date Mi. E tot ce poate da Sa- 
tama. Dar în această ispită se și demască diavolul în meea ce 
voiește cu adevărat: să i se închine chiar Cel prin care Dum- 
nezeu voiește să elibereze pe oameni de robia lui, deci să se 
zădămnicească opera de mântuire pe care voiește Dumnezeu 
să o realizeze prin El. Diavolul își demască ceea ce-l stăpî- 
mește cel mai mult: trufia memăsurată, setea de a i se în- 
china lui toată creaţia, voia lui de a o despărți de Dumnezeu. 
Credea că nu s-a putut face om însuși Dumnezeu, sau că, fă- 
cîndu-se om, Dumnezeu nu se poate feri de putinţa de a îi 
ispitit ca orice 0. 

De aceea și Hristos îl numește pe față: Satamo! Și îi cere 
să plece înapoia Lai. Să-și recunoască inferioritatea, să nu 
mai îndrăznească să se arate Lai. Şi-i amintește porunca 
Scripturii, că numai ui Dumnezeu sie cade să se închine oricine. 
EI e nimic față de Dumnezeu și ceea ce dă el, chiar de-ar îi 
lumea toată, e de asemenea nimic, căci e trecător și nu în stă- 
pinire stă fericirea, ci în iubirea lui Dumnezeu ce i-a cîștigăm 
prim închimarea adusă Lai. El este infinitatea adevărată; El ca 
Persoană supremă me dă bucuria mnemărgimită și veșnică. „A- 
unei lisus î-a zis: Mergi înapoia Mea, Satano, căci este soris: 
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Domnului Dummnezeului Tău să te închini și Lui singur să-l 
slujești“ (Matei 4, 10; Lmca 4, 8; Deut. 6, 13; 10, 20). 

La imivitația diavolubui să îi se închine lui, lisus îi răs- 
pumde că El este Cel căruia 1 se cuvine închinarea, căci El este 
Dummezeu. Şi ca dovadă, Evanghelia lui Matei și cea a lui 
Marcu spum că îngerii venind Îi slujeau (Matei 4, 11; Marcu 
1, 13), fapt pe care Apostolii nu l-au putut şti decât de la Iisus. 

Tisus cunoştea foarte bine Scriptura și adevăratele ei în- 
elesuri, de cunoștea încă de la virsta de 12 ani, cînd i-a uimit 
în templu pe învățații evreilor cu „priceperea și răspunsurile 
Lai“ (Lama 2, 47). Îm toată învățătura Lai se vede o legătură 
a ei cu revelația Vechiului Testament, nu cu miscai învăță- 
buri panteiste egiptene, pe care umii născocitori, care ar vrea 
să explice în mod lumesc adîncimea supraomenască a învăță- 
urii Lui, socotesc că El și le-a însușit, întrucît a rămas, îna- 
inte de a-și începe activitatea publică, mai multă vreme în 
Egipt (sau în India). 

El aplică textele Vechiului Testament la Sine, văzîndu-le 
ca prevestindu-L, pe E. 

Aceasta nu era o manifestare de mîndrie, ci întemeierea 
pentru evreii care știau că ele proorocesc venirea lui Dum- 
nezeu în trup, că El este cel proorocit de ele. 

El mu putea să mu ajute pe oameni să-și câștige mântui- 
rea, prim întemeierea credinței lor în dumnezeirea Lari. 

Aplicarea textelor profetice despre Dumnezeu ce va veni 
la El însuși o împăca deplin cu smerenia Lui în care aceleași 
vexte afirmau că se va arăta Dumnezeu venit ca om între oa- 
memi. Și mici afirmarea dumnezeirii Sale nu o făcea Hristos 
cu mândrie, nici în smerenia Lui mu era ceva căutat. lradia 
din El dumnezeirea în mod „firesc“ — fără afirmarea mîndră 
a ei — și la fel iradia smerenia fără să caute să o arate sau 
să o exagereze, ci în același mod „firesc“. Și inadiau amîndouă 
pemtru că El era deopotrivă Dummezeu adevărat şi omul de- 
plim realizat. 

Așa apare Persoana lui lisus în Evanghelie și modul 
acesta al arătării Lui mu poate fi expliaat decît dim faptul că 
era cu adevărat și Dumnezeu și om. 

Ermest Renan, care vrea să împace în Hristos un chip de 
om ireproșabil cu autoamăgirea sau cu iluzia că era Dumne- 
zeu, fără să fie de fapt, nu reușește să nu anuleze chipul Lui 
umam ireproșabil. Convingerea lui lisus despre dumnezeirea 
Lui mu are la bază mimic amăgitor, sau voit. El trăia de fapt 
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realitatea dummezeirii Lai și pe aceasta o trăiau și toţi cei ce 
se apropiau cu sinceritate de El. 

Vom încerca să prezentăm în cele următoare dumnezeirea 
lui Hristos din afirmările ei de către EI, din învăţăturile și 
minunile Lai. 


V. Dumnezeirea lui Hristos în primele mărturii, 
învățături şi minuni ale Sale. 


Teșind din pustiu, lisus s-a dus în Galileea și și-a adunat 
pe ucenici în jurul Său. Apoi a început să propovăduiască în 
satele din Galileea, începînd din Capernaum, faima Lui răs- 
pîndindu-se îndată în tot ţinutul. Prim propovăduirea și vin- 
decările săvirșite, s-a făcut simțită încă de la început dumne- 
zeirea Sa. „Și s-a întors lisus (din pustiu) cu puterea Duhu- 
ui în Galileea și a ieșit vestea despre El în toată împreju- 
mimea. Și învăţa în sinagogile lor, slăvit fiind de toţi“ (Luca 
4, 14—15). „Și a străbătut lisus toată Galileea, învăţind în si- 
magogile lor și propovăduind Evanghelia Împărăției și tămă- 
duind toată boala și toată neputința în popor“ (Matei 4, 35). 
„Și mulțimi multe mergeau după EI, din Galileea, din Deca- 
pole, din Ierusalim, din Iudeea și de dincolo de Iordan“ (Ma- 
tei 4, 33, 35). „De atunci a început lisus să propovăduiască și 
să spună: „Pocăiţi-vă, căci s-a apropiat Împărăţia cerurilor“ 
(Matei 4, 17). Începea şi El cu aceeași veste ca şi loan. Dar în 
toată predica Lui vorbea de această Împărăţie, care începe 
prin El și se simţea prezentă în El de către cei ce se apropiau 
cu adevărat de El. 

lar propovăduirea era însoţită și de minuni, care şi ele 
făceau simțită prezenţa lui Dumnezeu în El. Cea dintii se pare 
că a fost cea din Cana Galileii. Așa spune Sf. Evanghelist 
Ioan şi aceasta pare a rezulta și din spusa lui lisus, că încă 
n-a început „vremea“, (propovăduirii) Lui. Căci la știrea în- 
grijată ce i-o dă Maica Lui, că gazdele nu mai au vin, El 
răspunde: „Ce este Mie şi ţie, femeie? Ceasul Meu încă n-a 
sosit“ (Joam 2, 4). Maica Lui știa că El poate face minunea să 
scoată pe gazde, printr-o minune, din situația jenantă în care 
se aflau și-i ceru cu delicateţe, în mod indirect, să facă o ast- 
fel de minune. lisus îi spume că încă n-a venit vremea să se 
impună prin minuni, dar totuși n-o refuză, și Maica Lui știa 
aceasta. De aceea le spune slujitorilor să fie atenți și să facă 
ceea ce le va cere El. Maica Lui săvirşea un act de înterme- 
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diere între ei şi lisus și-i îndemna să aibă toată încrederea 
în E] şi să facă tot ce le porumceşte. 

Făcînd minunea prefacerii apei în vin, „s-a arătat (prima 
dată) slava Lui şi ucenicii au crezut în El“ (loam 2, 11). Uce- 
nicii veniseră la lisus în baza îndemnul lui loam Botezăto- 
mul și a convingerii că este în El o putere mai presus de cea 
omenească. Dar încă mu o văzuseră confirmată printr-o faptă. 
Și mu era o faptă de vindecare a umui tnup omenesc, în care 
s-ar fi putut crede că are un rol și um efort sufletesc al bol- 
navului. Era o faptă prim care intervenea în legile naturii, ară- 
tându-se în mod clar nai puternic decît iale. 

Apoi lisus și-a început propovăduirea prim sinagogile sa- 
telor Galileii. Dar în scurtă vreme mulțimile veneau să-L as- 
culte în număr așa de mare, încât „lisus mu mai putea să intre 
pe faţă în cetate, oi stătea afară în locuri pustii și veneau la 
E de prehutindemi“ (Mameu 1, 45). 

O cuvîntare mai extinsă dim această propovădnuire de în- 
ceput este așa-numita „Predică de pe munte“ (Matei 5, 3—7, 
28; Le. 6, 30—6, 49). Denumirea aceasta se întemeiază pe spu- 
sa Evanghelistului Matei: „Și mulțimi multe veneau după El 
dim Galileea, din Decapole, dim Ierusalim, din ludeea şi de dim- 
colo de Iordan“ (Matei 4, 25). „Văzind mulțimile, lisus s-a 
suit în munte, a șezut și ucenicii Lavi au venit la El. Și deschi- 
zîndu-Și gura Lui, îi învăța zicînd“ (Matei 5, 1). Și urmează 
Predica de pe munte, începînd cu „Fericirile“. 

În această predică se prezintă pe Sine ca mai presus de 
oameni. El poate asigura fericirea celor ce vor fi prigoniți din 
pricina Lui: „Fericiţi veţi fi cînd vă vor ocări și vă vor pri- 
gomi și vor zice tot cuvîntul rău împotriva voastră, mințind, 
din pricina Mea. Bucuraţi-vă și vă veseliți, că plata voastră 
multă este în ceruri. Că așa au prigonit și pe proorocii cei 
dinaintea voastră“ (Matei 5, 11—12). lisus pune pe cei prigo- 
niți pentru El în rînd cu proorocii care au fost prigoniți pen- 
tru Dumnezeu. El va schimba în bucurie suferința celor ce 
vor fi prigomiți pentru El. Și numai spunînd minciuni despre 
Hristos poate batjocori și prigoni cineva pe cei ce urmează 
Lui. Căci El m-a învățat decit cele bune pe oameni și calea 
cea care duce la vîrfurile bumătăţii e imitarea Lui. 

lisus se prezintă pe Sime superior lui Moise și poate ri- 
dica la deplinătate cele cuprinse în Legea dată de acela. „Să 
mau socotiți că am venit să stbric legea, ci s-o plinesc“ (Matei 
5, 17). A venit să-i arate deplinătatea în care se cere ea îm- 
plimită, deplinătate după care însetează omul însuși și pe care 
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legea veche i-o trezește, dar pe care omul m-o poate atimge 
prim el însuși. 

Legea veche cerea și ajuta oamenilor să stea pe o treaptă 
de răspuns egal în raportul dintre ei. lisus le cere să «unce 
la treapta cea mai înaltă a iubirii, după care omul avea o sete 
pe care chiar Legea veche i-o ținea trează, dar nu-i putea da 
puterea să și-o satisfacă, avînd trebuimță pentru satisfiacerea 
ei de harul iubirii ui Diuummezeu. Iisus, cerînd oamenilor să 
unae la această treaptă, îi asigura că acest har al iubirii li se 
va da de Dumnezeu Însuși. Căci îi asigura că Dumnezeu este 
um Tată iubitor. De aceea, toată Predica de pe munte e un 
program al iubirii, întemeiat pe asigurarea oamenilor că Dum- 
nezeu este um Tată iubitor, care poate întreține și în ei iubi- 
rea, nu um Stăpînitor sever ca în Vechiul Testament, care le 
pomuncea să se mențină prim frică măcar la mivelul scăzut al 
naponrburillor: „Dimbe pentru dimibe'“. 

Dar cine putea comunica oamenilor puterea iubirii de la 
um astfel de Tată, dacă mu Cel care trăiește din veci iubirea 
Lui? 

„Aţi auzit că s-a zis celor de demult: Să iubeşti pe aproa- 
pele tău și să urăști pe vrăjmașul tău. lar Eu vă zic vouă: Iu- 
biţi pe vrăjmașii voștri, binecuvintați pe cei ce vă blestemă, 
faceți bime celor ce vă urăsc și rugați-vă pentru cei ce vă su- 
pără și vă prigonesc, ca să fiți fiii Tatălui vostru Celui din 
ceruri. Că El face să răsară soarele peste cei răi și peste cei 
bumi și trimite ploaie peste cei drepţi și peste cei medrepţi“ 
(Matei 5, 43—44). 

Dar dacă Dumnezeu este Tată al oamenilor, care se nasc 
în timp, El trebuie să fie și Tată al umui Fiu din veci. De a- 
ceea lisus se prezintă pe Sine în Predica de pe munte, pre- 
dică a iubirii, predică despre um Tată iubitor, oare vrea să ne 
facă fii ai Lari prim iubirea ce me-o arată și pe care vrea să î-0 
arătăm și să i-o imităm, ca Fiu dim veci al Lui, deci ca născut 
dim E], ca de o fiinţă cu El. Îm acest sens se prezintă pe Sine, 
la sfîrșitul predicii, ca Cel ce va primi pe cei ce fac voia Ta- 
tălui, în Împărăția cerurilor, iar pe ceilalți îi va lipsi de ea, 
sau de E]. El are de la Tatăl puterea să dispună de soarta 
veșnică a oamenilor, iar El rînduiește această soartă, după cum 
s-au comportat față de Tatăl. Nu ajunge oa cineva să-L. crea- 
dă pe lisus Domn, adică Dumnezeu. Dacă mu face voia Ta- 
tălui, nu-l face bucurie mici Lui, care e una în ființă cu 'Ta- 
tăl, care iubeşte pe Tatăl ca Cel mai iubitor Fiu. 
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Iisus nu declară că umii oameni vor fi pedepsiți pentru că 
au greșit spunîndu-l Domn, sau Dumnezeu, și nu neagă că au 
putut face mimuni în mumele Lai. Dar le reproșează că m-au 
făcut şi voia Tatălui Său. 

E um mod clar în care lisus își arată umitatea Lai cu Ta- 
tăl: „Nu oricine îmi zice Mie: Doamne, Doamne, va intra în 
Împărăţia cenuriilor, ci cel ce face voia Tatălui Meu Celui din 
ceruri. Mulţi îmi vor zice în ziua aceea: Doamne, Doamne, au 
nu în mumele Tău am proorocit și nu în mumele Tău am scos 
demoni și mu în numele Tău minuni multe am făcut? Și a- 
tunci voi mărturisi dor: Niciodată nu v-am cunoscut pe voi. 
Depărtaţi-vă: de la Mine cei ce aţi lucrat fărădelegea“ (Matei 
7, 21—23). 

Cel ce nu îndeplinește cuvintele Lui, mu îndeplinește voia 
Tatălui, Căci pe aceasta o exprimă cuvintele Laui. 

Am spus că în însuși faptul că lisus dă învățăturile dim: 
Predica de pe munte ca ale Sale, mu oa primite de la Dum- 
nezeu, cun a făcut Moise (sau Mohamed), El se prezintă ca 
Dumnezeu. Mai precis, El se prezimtă ca Fiul lui Dummezeu, 
al Tatălui ceresc, de o ființă cu EI, căci aminteşte contimnuu 
pe Tatăl, a cărui voie El o cunoaște și de care știe și se bu- 
aură dacă oamenii împlinesc voia Lui. Și zice că Tatăl va răs- 
plăti pe cei ce o împlinesc: „Deci dacă voi, răi fiind, știți să 
dați daruri fiilor voștri, cu cât mai mult Tatăl vostru Cel din 
ceruri va da vouă cele bune celor ce le cer de la E1?“ (Matei 
7, Ul). 

Dar lisus, prezentîndu-se ca Cal ce dă de la Sine învăţătu- 
rile care aduc oamenilor Împărăţia cerurilor, nu se mîndrește, 
mu numai pentru că El le dă în același timp ca Fiu al Tată- 
lui, dînd aceste porunci în unire cu voia Lui, ci și pentru că 
aceste porunci îndeamnă toate la o iubire care e proprie Lui, 
în primul rînd, iar iubirea are ca primă însușire atenţia la al- 
tul, prețuirea albuia, contrar disprețuirii si. 

lubivea implică prin aceasta în ea smerenia față de altul. 
Şi cime s-a smerit atît de desăvirşit ca Fiul dui Dumnezeu care 
s-a făcut om, care s-a culcat în iesle, s-a lăsat batjoconit, păl- 
muit și răstignit de oameni? Hl me-a arătat prin aceasta că 
adlevămata putere este în smerenie, pentru că este în iubire, 
care mu poate fi fără smerenie. De aceea a zis: „Cel ce vrea 
să fie înbre voi mai mare, să fie slujitorul vostru... După 
aum și Fiul Omului m-a venit aa să 1 se slujească, ci să slu- 
jească El și să-și dea viața Sa răscumpărare pentru mulţi“ 
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(Matei 20, 26, 28). Căci cel mindru rămîne singur, iar cel sme- 
rit adumă lîngă el pe ceilalți și face să-i vină viața de da ei. 
Diummezeu nu are nevoie să-și sporească viața prin unirea făp- 
uribor cu Sine, căci are în Sine (în Treimea Sa) viaţă infi- 
pită. Dar se face om între oameni, anume om smerit, pentru 
a spori viața lar, învățindu-i smerenia. Și e în stare să se sme- 
rească El Însuși. Tot ca să ne înveţe smerenia, ne-a 
învățat să nu judecăm pe nimeni. Căci judecînd pe cinema, îl 
socotim inferior şi ne despărțim de el. Să nu judecăm ca să nu 
fim judecaţi, adică să răminem singuri. 

Naumai ca Dumnezeu, sau ca Fiul lui Duannezeu, de o 
ființă cu E], Hristos putea avea în Sine iubirea desăvirșită pe 
care o cere buturor să şi-o însușească din pilda şi puterea 
Lui. Căci nu le cere ceea ce nu practică E Însuşi. 

Astfel, cu cît e mai etern valabilă învățătura Lai, cu cât 
s-a dovedit mai de medepășit, mai în stare să desăvirșească pe 
om, cu latît se dovedește mai mult că e expresia vieţii lui Daum- 
nezeu Însuși, care luînd firea omenească, pe de o parte s-a 
smerit la culme în manifestarea a ceea ce-l este propriu, a- 
dică a iubirii față de oameni, pe de alta a realizat în Sine 
Omul desăvîrșit. lar această valabilitate stemă a cuvintelor 
Sale o afirmă însuși lisus spunînd: „Cerul și pămiînbul vor 
trece, dar cuvintele Mele mu vor trece“ (Matei 24, 35; Marcu 
13, 31). Aceasta nu o putea afirma decit din conștiința că e 
Dumnezeu care afirmă valabilitatea stemă a iubirii, a aple- 
cării la făpturile Sale, ca cea mai înaltă trăire. 

Numai Dummezeu cel întrupat ca om putea da o astfel de 
învățătură, nu ca primită de la un Dumnezeu, care e mai pre- 
sus de E], ci ca trăită de El însuși atît oa Dumnezeu, cît şi ca 
cm. Numai El putea spune cu siguranța absohută că sânt feri- 
ciţi cei milostivi, că aceia se vor milui, pentru că se știa pe 
Sine ca Dumnezeu făcut om pentru mila Sa, ca Dumnezeu bu- 
auros să miluiască pe omul care e şi el milostiv. Numai Fiul 
hui Dumnezeu cel făcut om putea promite sigur că făcătorii de 
pace se vor chema fii ai lui Dumnezeu, pentru că se știa pe 
Sine ca Fiul lui Dumnezeu prin ființă cel mai făcător de pace 
şi avînd extinsă în umanitatea Sa calitatea de Fiu făcător de 
pace al lui Dumnezeu, pentru că ibrăia și prin ea pornirea de-a 
împăcini pe oameni. 

Mulţimile înseși simțeau că Cel ce le dă aceste învăță- 
buri are o autoritate mai presus de om. Căci se spune în Evan- 
ghelia Sf. Matei 7, 28—29: „lar cînd lisus a sfîrșit cuvintele 
acestea, mulțimile erau wimite de învăţăturile Lai. Că îi în- 
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văța pe ei ca Unul care are putere, iar nu Cum îi învăța 
cărturarii lor“, 

După um timp de propovăduire în Galileea, lisus s-a dus 
la primul Paşte la Ierusalim, ca să vorbească și acolo și în Iu- 
deea despre Împărăția lui Dumnezeu. 

Siintul Evanghelist Ioam spume că și acolo „mulţi au ere- 
zut în numele Lui, văzind mimumile ce le făcea“ (loan 2, 23). 
Dar aici erau și mulți cărturari şi famisei, dinbre care umii se 
făceau că cred, dar nu credeau de fapt. „lar Iisus însuși mu se 
înoredea în ei, pentru că El îi cunoștea pe toți. Și pentru că 
mu avea mevole să-i mărturisească cineva despre (vreum) om, 
căci E] însuși cunoștea ce era în (onice) om“ (loan 2, 24—25). 

Si. Evangheliști Matei, Marcu şi Lauoa vorbesc de o ahun- 
gare a negustorilor din templu spre sfîrşitul propovăduirii Lai 
(Matei 21, 12—13; Marcu 14, 15-—17; Laca 19, 45-46). Sf. 
Ioan însă menţionează o alumgare a negustorilor din templu 
la începutul activităţii Mântuitorului (loan 2, 14—17). Așadar, 
Iisus a făcut aceasta de mai multe ori. 

Se pare că din prilejul primei veniri la Paștile evneilor 
a avut lisus și convorbirea cu Nicodim, unul dimtre farisei, 
fruntaș al iudeilor. Vorbindu-i și acestuia de Împărăția lui 
Diuummezeu, î-a spus că nimeni mu va putea intra în această 
Împărăţie, „de nu se va naște de sus“, sau „dim apă și din 
Duh“. Nicodim, ca reprezentant al Legii vechi, nu știa de ve- 
mirea bui Dumnezeu în om, prin Duhul Sfint. Hristos le poate 
spume oamenilor despre Duhul, pentru că, în calitate de pur- 
tător dummnezeiesc al firii omenești, a suit-o pe aceasta la Cer 
și poate vorbi oamenilor cu grai omenesc despre cale cerești 
şi li-L. poate comunica pe Duhul care li le aduce pe acestea. 

Hi va înălța în mod desăvârșit umanitatea Sa la cale ce- 
reşti, prin cruce, prim totala dăruire de Sine, ca om, Tatălui. 
Prim aceasta umamitatea Lai se va deschide desăvirșit dumne- 
zeirii Lui, și El se va ami deplin și ca om cu Tatăl și se va 
umplea de Duhul Sfint, pe care-L are odihnindu-se peste Sine 
ca Fiu al Tatălui, putindu-L, comunica și celor ce se alipesc 
Lai prim credinţă. Convorbirea cu Nicodim este și ea un pri- 
lej pentru lisus de a se mărturisi ca Fiul Wui Diuumnezeu care 
s-a făcut om și că mumai El le-a adus oamenilor în această 
calitate pe Duhul Sfînt; de-a le mărturisi că cei ce cred în Ed 
se pot maște și ei din Dumnezeu prin Duhul Sfînt, sau prin 
hanul Lui, şi pot imtra, ca fii după har ai Tatălui, împreună 
cu Fiul, în Împărăția lui Dumnezeu. Numai prin El, ca Dum- 
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nezeu făcut om şi înălțat ca om, pot intra şi oamenii care cred 
în Ell, în cer, sau în viața veșnică. 

„Nimeni nu s-a suit la Cer, decît Cel ce s-a coborit din 
Cer, Fiul Omului care este în cer. Și după cum Moise a înăl- 
țat șarpele în pustie, așa trebuie să se înalțe și Fiul Omului, 
ca tot cel ce crede în El să nu piară, ci să aibă viață veșnică“ 
(loan 3, 13—15). 

În această coborire a Fiului lui Dumnezeu ca om la oa- 
memni, coborîre care a mers pînă la jerifa pentru ei, se arată 
nu numai iubirea Lui față de oameni, ci și iubirea Tatălui. 
Căci nu L-a trimis Dumnezeu pe Fiul Său în lume ca să o 
judece, ci ca să o mântuiască. Totuși, cei ce nu vor crede în 
El ca venit să le aducă iubirea, se vor judeca prin ei înșiși, 
închizîndu-se iubirii Lui, negustind fericirea ce le-o aduce EA 
prin această iubire. 

Ucenicul iubirii accentuează chiar de la începutul expiu- 
nerii învăţăturii lui lisus, că aceasta este o învățătură la iu- 
birii, că la temeiul mântuirii oamenilor stă iubirea lui Dum- 
mezeu şi dobîndirea acestei mântuiri de către noi e condițio- 
nată de răspunsul la iubirea Lai cu iubirea noastră. lar mîn- 
vuirea stă în viața fericită de veci. Căci iubirea lui Dumnezeu 
nu se plictisește de nici o persoană, și nici persoana omului nu 
se plictisește de iubirea lui Dumnezeu. 

„Că așa a iubit Dummezeu lumea, încît și pe Fiul Său Cel 
Unul Născut L-a dat, ca oricine arede în El să nu piară, ci să 
aibă viața de veci. Căci m-a trimis Dummezeu pe Fiul Său în 
Hume ca să judece lumea, ci să se mîntuiască lumea prim E. 
De fapt, cel ce crede în El nu este judecat, dar cel ce nu crede 
a şi fost judecat, fiimdcă mu a crezut în mumele Celui Unuia- 
Născut, Fiul lui Dummezeu“ (loan 3, 16—18). 

Iubirea Tatălui ceresc faţă de Fiul Său este fără margini 
și fără sfârșit. De aceea și iubirea Lui îndreptată spre fața 
omenească ce şi-a însușit-o Fiul Său, și către orice față ome- 
mească ce se imprimă prin credinţă de trăsăturile feței omenești a 
Fiului Său, este fără margini și fără sfîrșit. Și ea se îndreaptă 
spre ei și e simțită de ei prin Duhul Sfînt. În Duhul Sfînt se 
simt cei ce cred în Hristos uniți cu El și cu Tatăl Lari. 

Dar să redăm mai precis, însoțită de unele  reflexiumni, 
propovăduirea de la început a lui lisus. Întorcându-se din pus- 
tiu și auzind că loan a fost întemmițat, s-a dus în Galileea. 
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Întîi a trecut prin Nazaret, unde viețuise înainte de a-și începe 
activitatea publică. Dar n-a mai rămas acolo, ci și-a luat ca 
centru al activității Capemaumul, „lingă mare“ (Matei 4, 13), 
care era un fel de port la lacul Ghenizaretului și avea apro- 
piate de el alte sate, de unde se putea pune ușor în legătură 
și cu ținuburile de la răsărit de acest lac, dar și cu cele de la 
nord de acestea, locuite de populaţii de alt neam. În Caper- 
naum, dar și în satele din jur a început să propovăduiască 
învățătura Sa, rechemâînd întîi la Sine pe Petru și pe Andrei, 
apoi atrăgînd pe Iacov și loan (Matei 4, 18—21). 

Propovăduirea și-a început-o după ce și-a atras atenţia 
întâi asupra Sa prin mimumea de la Cama Galileii. 

Tema propovăduirii Sale era Împărăţia. „Și a străbătut 
lisus toată Galileea, învățind în sinagogile lor și propovăduind 
Evanghelia (vestea bună) Împărăției și tămăduind toată boala 
și neputința în popor. Și s-a dus vestea despre El în toată Si- 
mia și aduceau la E] pe toți cei ce se aflau în suferințe, fiind 
cuprinși de multe teluri de boli și de chinuri, pe demonizaţi, 
pe lunateci, pe slăbănogi și El îi vindeca“ (Matei 4, 23—24). 

N-a început propovăduirea acestei Împărăţii în Ierusalim 
și în Iudeea apropiată de Ierusalim, pentru că acolo erau pre- 
zenţi prea mulţi cănturari și farisei și membri ai clerului du- 
daic, de care lisus știa că mu se vor bucura auzind anunțân- 
du-se o Împărăţie în care nu vor mai avea rolul principal cei 
lacomi de o autoritate lumească. A început propovăduirea a- 
cestei Împărăţii a celor blînzi, smeriţi, sănaci de bunăvoie (cu 
duhul), în sinagogile satelor în care se aduna poporul simplu 
al lor, care era apropiat și prin aceasta de oamenii de alte 
neamuri de dincolo de Jordan și din nordul ținuturilor evre- 
ești. Împărăţia propovăduită de lisus se deosebea de viața în- 
chisă în formele exterioare ale legii vechi, prin treapta de 
înălțare mai reală care poate fi descoperită de orice om în si- 
nea sa. 

lisus își începe propovăduirea acestei Împărăţii cu aceleași 
cuvinte cu care o propovăduuia și loan Botezătorul: „Pocăiţi-vă, 
că s-a apropiat Împărăția cerurilor“ (Matei 4, 17). Propovă- 
duirea acestei Împărăţii după care însetează umanitatea mai 
reală, mai deschisă lui Dumnezeu cel iubitor, venea în întâm- 
pinarea aspinației amnultona din acei timp. 

Dar lisus a mers mai departe decît loan în propovăchui- 
rea acestei Împărăţii. El mu le cerea oamenilor numai o po- 
căință de păcate spre a-i pregăti pentru această Împărăţie ce 
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avea să vină în curând, ci le descria oamenilor şi calitățile po- 
zitive ale ei și ale membrilor ei. De aceea propovăduirea a0es- 
tei Împărăţii de către lisus a cucerit repede, prin răspindirea 
vestirii ei, inima unor mari mulţimi de oameni nu numai din 
satele Galileii, dim jurul Capermaumului, oi și din părţile de 
dincolo de Iordan, din nordul ținuturilor evreiești, precum și 
prim zvonul predicii Lui din ludeea şi Ierusalim, făcîndu-le să 
vimă să-L, vadă, să-L. asculte, să-l ceară să le vindece bolnavii. 
Repetăm în acest sens cuvîntul Ev. dui Matei: „Și mulţimi 
multe mergeau după FI, din Galileea, din Decapole, din leru- 
salim, din ludeea și de dincolo de Iordan“ (Matei 4, 25). 

Aceste calități ale Împărăției sînt descrise de Hristos în 
cuvîntările ţinute de E] în satele Galileii, începînd cu Predica 
de pe munte, cuvîntări din care Evanghelia lui Matei me dă 
cele mai multe fragmente. 

lisus Hristos și-a expus învățătura Sa ca deosebită de cea 
a Legii vechi, dar nu opusă ei, ci ca o nouă treaptă îm ureu- 
șul omului spre adevărata umanitate, ca o stare mai apropiată, 
sau mai deschisă lui Dummezeu, înțeles și El acum nu ca un 
Stăpîn, ci ca un Tată iubitor. Treapta aceasta avea memirea 
să pregătească pe omeni pentru Împărăţia cerurilor, din viața 
viitoare, ca Împărăţie a Tatălui iubitor, ca Împărăţie în care 
şi oamenii var trăi în deplinăbatea iubirii. Această stare le va 
aduce adevărata fericire. În scopul acesta lisus îi învaţă ce bre- 
buie să facă ei pentru câștigarea fericirii veşnice din Împără- 
ţia cerurilor. 

Ei trebuie să se facă blinzi, milostivi, să  flămînzească 
după dreptate, adică după toate virtuțile, să fie iubitori de 
pace, să se împace cu sărăcia de bunăvoie (cu duhul), să fie 
curaţi cu imima. Dar lisus le mai spune oamenilor că imbrarea 
în Împărăţia cerurilor şi fericirea lor în ea va mai fi dămuită 
oamenilor și de suportarea ocărilor și a prigonirilor lor din 
pricina Laui, din partea celor ce spun minciuni despre El (Ma- 
tei 5, 3—12). Prim aceasta arată că Împărăţia cerurilor depinde 
de alipirea la E], căci numai prin imitarea Lai și din puterea 
Lui vor putea împlini condițiile pentru dobîndirea acelei Îm- 
părăţii; sau că dim Ei se răspîndește viețuirea ce caracterni- 
zează acea Împărăție. lisus se prezintă astfel pe Sime ca Cel 
ce, fiind Dumnezeu, a realizat în Sine și umanitatea cea mai 
înaltă, şi numai în unirea cu EA și prin imitarea Lui ca om, 
oamenii pot dobîndi Împărăția cerurilor. În această calitate 
El se prezintă pe Sime ca Cel ce are puterea și autoritatea 
să dea oamemnilor o lege de viețuire superioară celei date prin 
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Moise. Şi se prezintă superior lui Moise, nu numai pentru că 
dă legea și puterea supremei realizări a umanului, ci și pen- 
tru că nu e numai mijlocitorul unei legi de la Dumnezeu ca 
Moise, ci El însuși e Dumnezeu, Dătătornul ei, Izvorul acestei 
Împărăţii. 

Prin Moise se trimitea o lege a lui Dumnezeu, care El în- 
suși rămânea departe. Acum a venit Dumnezeu însuși între 
oamemi, ca să le aducă legea și viețuirea cea mai înaltă, așa 
cum arată că o trăiește El însuși ca om. „Aţi auzit că s-a spus 
celor de demult... Eu însă vă spun vouă.“ Și arată superiori- 
tatea legii dată de E], rezumată mai întîi în „Fericiri“, prin 
cîteva exemple: Celor vechi li s-a cerut să nu ucidă. Eu vă 
spun. că nu trebuie să vă mâniaţi pe fînatele vostru întru uma- 
nimbate; celor vechi li s-a cerut să nu preacurvească, Eu vă cer 
ca nici cu vederea sau cu gindul să nu faceţi aceasta. Celor 
de demult li s-a cerut să nu jure strîimb; Eu vă cer să nu ju- 
rați nicidecum, cîștigîndu-vă încrederea oamenilor în sinceri- 
tatea cuvîntului vostru. Celor de demult li s-a îngăduit să 
practice legea talionului, ca lege a dreptăţii: ochi pentru ochi, 
dinte pentru dinte; Eu vă cer: celui ce te loveşte pe obrazul 
drept, întoarce-i-l şi pe celălalt. 

O normă mai înaltă de simţire şi de viețuire ca aceasta 
nu poate fi cugetată. E norma supremă pe care n-a formulat-o 
nimeni, pentru că omul nu putea aspira să o împlimească, de 
aceea nici să o formuleze pentru alții. lisus Hristos, ca Cel ce 
era nu numai om, ci și Dumnezeu, a putut-o împlini și de a- 
ceea a putut-o porunci și oamenilor, care se vor împărtăși 
prin alipirea la El de puterea Lui. El le-a descris şi le-a im- 
pus astfel această aspirație ca posibilitate și datorie, chiar 
dacă nu vor ajunge mulţi pînă la deplina împlimire a ei, ca 
El. Iisus a putut exprima astfel perfecțiunea infinită în cuvin- 
tele omenești, pentru că, fiind și Dumnezeu și om, a putut 
realiza cu umanitatea Sa această perfecțiune. Cei ce se unesc 
cu El se apropie de capătul împlinirii ei pe măsura unirii cu 
El. Dumnezeu făcut om poate iubi pe toți, pentru că pe toți 
i-a creat E] și vrea să ţină creația Lui în unitate. Și lisus a 
putut spune, cum n-a putut-o face nimeni altul, de Tatăl Său 
ceresc că face la fel. Legea veche și nici o altă lege n-a des- 
coperit pe Dumnezeu ca Subiectul unei astfel de iubiri și prin 
aceasta cu o simţire de Tată față de oameni, care pot deveni 
din puterea Lui şi ei fii ai Lui printr-o astfel de simţire și com- 
portare, iubirea ridicîndu-i la cea mai înaltă treaptă de fii ai 
lui Dumnezeu, părtași la puterea Lui. Iubirea e prezentată ast- 
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fel de Iisus oa cea mai înaltă însușire ma hui Dummezeu și ca pu- 
ţerea care-i ridică și pe oameni la cea mai înaltă calitate a lor. 
Ca Dumnezeu făcut om, avînd și ca om această iubire, Iisus 
cere oamemilor atîta înaredere în iubirea și în puterea Lai iu- 
biboare şi dătătoare de putere şi le trezește atita dorință de-a 
ajunge prin iubirea lor în Împărăţia iubirii Lui, încât să au se 
mai îngrijească de cele pământești, știind că El se va îngriji 
de toate cele ce le trebuie: „Deci nu duceți grijă, spunînd: ce 
vom mînca sau ce vom bea, sau cu ce ne vom îmbrăca? Cău- 
taţi mai întîi Împărăţia lui Dumnezeu și dreptatea Lui şi toate 
celelalte se vor adăuga vouă“ (Matei 6, 31, 33). 

Am menționat că, întrucît cele cerute de lisus prin aceste 
auvinte mu vor putea fi întrecute de altele mai înalte, ci ele 
vor rămânea veșnic valabile, lisus a putut spune: „Cerul și 
pămîntul (acesta) vor trece, dar cuvintele Mele mu vor trece“ 
(Matei 24, 35). Însă nu numai pentru calitatea supremă a ce- 
lor cerute ele nu vor trece, ci și pentru că Cel ce le-a spus 
nu va trece. Ele sînt expresia voii Lui celei mai înalte privi- 
toare la oameni, dar și expresia modului Său de-a fi oa Fiul 
lui Dumnezeu făcut om pentru veci, pentru ca prin ele să fie 
imitat şi de către oameni felul de-a fi al Tatălui ceresc și al 
Lui ca Fiul lui Dumnezeu făcut om. 

Cîștigând sau cel puţin aspirînd să-și câștige prin iubirea 
faţă de semeni calitatea de fiu al Tatălui ceresc, omul e învă- 
țat de lisus să 1 se adreseze și prin rugăciune lui Dumnezeu 
ca Tată. În acest sens lisus îi învaţă pe oameni rugăciumea 
„Tatăl nostru“. E o rugăciune care întrece pe toate cele di- 
maimte. E o rugăciune a legăturii iubitoare a oamenilor cu un 
Dumnezeu, cunoscut ca Tată iubitor al lor, ca fraţi. E o rugă- 
ciune în oare oamenii cer să vie Împărăţia Tatălui iubitor la 
ei, dar şi ca El să-i ajute să câștige calităţile de membri ai ei, 
arătate de lisus mai înaimte, pe care în această rugăciune le 
rezumă în cererea puterii de-a ierta pe cei ce le-au greșit și 
de-a fi feriţi de ispitele spre păcatele neiubirii de Dumnezeu 
și de oamemi. ; 

Dar dacă Dumnezeu este prin El însuși Tată, El este ast- 
fel chiar dacă nu e și recunoscut de oameni ca Tată al lor, 
prin imitarea de către ei a iubirii Lui. El este Tată din veci 
al Fiului născut din ființa Lui și care a venit pe pămînt să le 
descopere oamenilor pe Dumnezeu oa un astfel de Tată iubi- 
tor și să le ceară să se facă și ei cu voia fii ai Lui și fraţi în- 
tre ei, imitîndu-l iubirea. 
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Calitatea Lui de Fiu deosebit al Tatălui ceresc am văzut 
că a arătat-o lisus și prim dependența îm care a pus cîștigarea 
Împărăției cerurilor de către oameni de alipirea la El cu pre- 
țul 'omicăror ocări și prigoniri. Dar și prin autoritatea 
ce şi-a afimmat-o ca Dătător al legii supreme şi ca temei al 
eternei ei vailabilităţi. Această calitate de Fiu al Tatălui ce- 
res, legal cu El, şi-o afirmă lisus din nou la sfârșitul Predicii 
de pe mumte, declarind că El va primi în Împărăţia Sa, sau 
lîngă E, pe cei ce au împlinit voia Lai, una cu voia Tatălui 
Laii, și va alunga de la El pe cei ce n-au făcut aceasta, ci se 
vor lăuda doar că L-au mărturisit. lisus se prezintă pe Sine 
ca Cel plin de puterea și autoritatea Tatălui și ca Împlinitorul 
voii Laui la judecata dim urmă. 

„Nu oricine îmi zice: Doamne, Doamne, va intra în Împă- 
răția cerurilor, și cel ce face voia Tatălui Meu cel din ceruri. 
Mulţi îmi vor zice în ziua aceea: Doamne, Doamne, au nu în 
numele Tău am proorocit și nu în numele Tău am scos de- 
moni și nu în numele Tău minuni multe am făcut? Dar atumei 
voi mărturisi lor: mu v-am cunoscut pe voi. Depărtați-vă de la 
Mime cei ce ați lucrat fărădelegea“ (Matei 7, 22—23). 

Și tocmai pentru că numai El va putea judeca după drep- 
iate pe oameni, ca Fiul lui Dumnezeu care s-a făcut om şi a 
fost pilda deplinei împliniri a ceea ce cere Dumnezeu omului, 
El ne cere nouă: „Nu judecaţi ca să nu fiți judecaţi“ (Matei 
7, 1). Ne cere să nu judecăm, căci avem şi noi motive pentru 
care putem fi judecaţi. Singur Ei nu are astfel de motive. Căci 
E] este Dătătorul Legii ca Dumnezeu și Împlimitorul ei desă- 
vârşit ca om. 


VI. Prima călătorie la Ierusalim după propovăduirea în 
Galileea a învățăturilor din Predica de pe munte și după 
vindecările făcute în timpul lor. 


a. Potrivit Evangheliei Sf. loam, se pare că după propo- 
văduiirea celor din Predica de pe munte, apropiindu-se Paștile 
iudeilor, lisus s-a dus la Ierusalim. Cu această ocazie a alun- 
gat pentru prima dată din templu (din încăperile lui mărgi- 
mașe și din curţile dlui) pe vînzătorii de vite de jertfă și pe 
schimbătorii de bani. O a doua alungare ne este descrisă de 
Evamgheliștii simoptici ca avînd loc înainte de patimile Lai. 
La prima alungare a acelona, le-a spus: „Nu faceţi casa Tată- 
lui Meu, casă de negustorie“ (loan 2, 13—16). Fira o altă afir- 
mare a calităţii Sale de Fiu deosebit și umic al lui Dumnezeu. 
Această calitate o afirmă și mai clar la a doua izgonire a vîn- 
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zătoriilor dim templu, cînd se dedlară pe Sine direct Dumme- 
zeu, deci egal cu Tatăl, spunînd: „Și casa Mea, casă de rugă- 
ciune se va chema, iar voi o faceţi peşteră de tilharni“ (Matei 
21, 12—13; Luca 19, 45—A46). lisus aplică prin aceste cuvinte 
la Sine o proorocie combinată din III Regi 8, 43; Is. 56, 7 și 
ler. 7, 1. Evanghelistul Marcu redă mai complet proorocia re- 
ferită de lisus la Sine, iluînd-o din Isaia, care vedea în tem- 
plul mozaic preînchipuite locașurile de închinare ale tuturor 
popoarelor. Sf. Evanghelist Marcu precizează de aceea că 
lisus făcea negustorilor acest reproș, învăţindu-i şi despre ceea 
ce va fi în viitor, adică dedlarînd atît templul din Vechiul 
Testament, cât şi bisericile în care se va aduce jertfă rugă- 
ciumi de toate popoarele, casă a Lui: primul în chip prooro- 
cesc, sau prin preînchipuire, bisericile creştine în sens real: 
„Şi-i învăța și ile spunea: Nu este oare scris: casa Mea, casă de 
rugăciune se va chema, la toate meamurile? Voi însă aţi fă- 
cut-o peșteră de tilhari“ (Marcu 11, 17). Astfel lisus curăță 
templul cu autoritatea Celui ce îl socoteşte casă a Sa. Și cind 
cere respectul templului, cere prin aceasta respectul locașu- 
rilor Sale ca respect faţă de Sine însuşi. Căci ele sînt case 
de rugăciune în care se întilnesc cu El însuși, case în care El 
se bucură în mod deosebit de ascultarea oamenilor ce se 
moagă Laui. Căci dacă ele sînt casele Lui, El locuiește în ele 
în mod deosebit de cum locuiește în orice alt loc. Şi trebuie 
remarcat că spune „casa mea“, nu casa noastră. 

Dar cel mai intim templu al lui Dumnezeu este umami- 
tatea lui Hristos. Așa a fost mumită ea de Părinţii Bisericii 
(în special de Sf. Ciril din Alexandria). Căci în ea este Dum- 
mezeu în modul cel mai intim. De aceea în comuniune cu El 
fiimd toţi credincioșii um trup cu E], toţi sînt un templu (0 
Biserică vie), cum spune Sf. Pavel (1 Cor. 12, 13); sau El este 
Capul sau temelia acestui trup sau al Bisericii (Ef. 1, 22— 
23; Ef. 6, 16; 1 Cor. 3, 11). Că E] este în calitate de temelie 
templu, cum sînt şi cei ce, fiind zidiți pe EI, formează cu El 
un singur templu, o spune Sf. Atamasie astfel: „Însă e de tre- 
buinţă ca temelia să fie așa cum sînt și cele olădite pe ea, ca să 
se poată și armoniza. Deci fiind Cuvîntul în calitate de Cu- 
vânt, nu are pe ceilalți așa cum este El, spre a se armoniza 
cu El. Căci e Unul Născut. Dar făcîndu-se om, are va pe 
cei asemenea, pe cei al căror trup l-a îmbrăcat. Deci se pune 
temelie după umanitate, ca și moi să putem fi clădiți pe El 
ca nişte pietre prețioase şi să ne facem templu al Duhului 
ce locuiește întru noi“ (II Cor. 6, 16) (Contra Arienilor, III, 
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cap. 74; inad. rom., Bucureşti, 1987, p. 314). Noi sintem deci 
templu, pentru că Hristos este templu, prin umanitatea Lui 
în care locuieşte El ca Cuvîntul, sau care este umanitatea 
Lui. Legătura maximă a umanităţii Lui cu Cuvântul ne face 
și pe noi, care me ilegăm cu ea, templu. Dar umanitatea Lai 
și a noastră n-ar fi templu, dacă E] n-ar fi Carvîntul. De aceea 
cînd iudeii, văzîndu-L alungind din templu pe negustori, a- 
firmând că-și curăță prin aceasta casa Tatălui Său, sau a Sa, 
au înțeles, pe drept cuvînt, că se dă pe Sine ca Dumnezeu, 
L-au întrebat: „Ce semn arăţi pentru că faci (şi spui) aceas- 
ta“ (loan 2, 15), sau ce dovadă me dai că ești Dumnezeu? El 
a răspuns decarindu-se pe Sime templul vinu, templul fum- 
damental, Cel ce dă oricărui templu văzut al Său, prin pre- 
zemța Lai în E], acest caracter de templu al Său, în care se 
adumă toți cei ce se alipesc de E], ca să se roage Lui. Prin 
aceasta, ca și prin menţionarea tuturor neamurilor pentru 
care casa Lui va fi casă de rugăciune, lisus cere deocam- 
dată respect pentru templul care-l preînchipuia pe EL, dar 
pe de altă parte cere respectul pentr Sine ca templul real 
şi pentru bisericile în care El va fi prezent. Fl anunţă prin 
această autbonitate scoaterea din uz a templului Vechiului 
Testament și a cultului din el. 

Ei se prezintă pe Sine ca Dumnezeu însuși venit în uma- 
nitate, sau anunță templul viu în care locuieşte cu adevărat 
Dummnezeu; iar pe Sine ca om, se prezintă ca jertfa cea mai 
prețioasă adusă de bună voie lui Dumnezeu, însă pentru că 
EI este şi Dummezeu, căruia trupul Său îi este templu și 1 

“se laduce jentfă de bună voie, iar prim aceasta va învinge 
moartea pentru veci, la început în umanitatea Sa, apoi în 
umanitatea celor ce se vor alipi Lui. Va învinge moartea 
pe care jeatfele de amimalle dim templul Vechiului 'Tesbamenit au 
o puteau învinge. Spumînd că El va fi acest mou templu și 
această mouă jenttă, sau că El unește în Sime atît calitatea 
de templu și de jerttă, cât şi calitatea de Dumnezeu, căruia 
unit cu Tatăl Îi ieste ca om templu și îi se aduce jertfă, lisus 
dă totodată io dovadă — care se va confinma — a puterii Sale 
de suprem prooroc, de ultim prooroc, care mu numai proo- 
roaește, ci va și realiza ceea ce proorocește. 

Astfel lisus răspunde întrebării iudeilor, imdiemaţi că de- 
clară templul lăcaș al Lui, ce semn dă pentru aceasta: veţi 
vedea semnul cînd voi fi răstignit de voi și voi muri și voi 
îmvia după mrei zile: „Dărimaţi templul acesta (aşa cum voiţi) 
şi în trei zile îl voi ridica“ (loan 2, 19). Iudeii m-au înțeles 
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că acest cuvînt se referă la trupul dui Hristos, ci au socotit 
că se referă la templul lor de zid. Prin iacest răspuns lisus 
precizează şi mai amult sensul în care va fi templu și jertfă 
pentru Oameni. E 'este templu în Sine, şi înainte de-a fi răs- 
tignit și de-a învia. Căci El locuiește ca ipostas dummezeesc 
în amanitatea Sa și înainte de a fi răstignit cînd vorbește 
iudeilor. Și este prin aceasta și Cel ce se va aduce jerttă. Dar 
El devine templu şi jerttă pentru oameni după ce va îmvia căci 
atumei îi va cuprinde în Sime pe toți cei ce vor arede în 
El și tuturor di se va împărtăși ca Cel ce s-a 'adus jerită 
pentru a le da și dor duhul de jertfă. Şi va fi templu pentru 
toţi cei ce se adună în ilocașul unde este El prezent și li se 
împărtășește ca jertfă. 

Biserica, in calitate de trup sal Lai, va avea deci co- 
mumiune cu Hristos cel înviat. Ea trăiește pe două planuri: 
e comunitatea celor iale căror tmpuri încă nu sînt înviate, 
dar în comuniune cu Hristos cel înviat cu trupul, avînd în 
ei arvuna stării de înviere. Ea e laboratorul învierii mem- 
binilor ei, ilaboratorul în care lucrează El. Deci Hristos e te- 
melia ri, pe de o parte, ca cel ce e om ca şi membrii ei, cum 
zice Sf. Atamasie, dar pe de alta, ca Cel ce e primul om în- 
viat, în baza faptului că se și Dumnezeu, comunicîndu-le și 
lor puterea ce-i duce spre înviere. Biserica e și pe pământ, 
dar şi în cer. E într-o mișcare continuă de pe pămînt la cer. 

Mozaismull și Mahomedanismul vămîn mereu comunități 
închise în viața pămimtească, dar au mădejdea că la moarte 
membrii dor vor rece la Dumnezeu care deocamdată ile ă- 
mâne cu totul separat. Cât sînt pe pământ, Dummezeu le iri- 
mite lcoar câte un prooroc. 

Religiile pamnteiste cred că membrii ilor fac parte de pe 
acum dim esența ultimă, dar se vor scufunda deplin în lea 
când vor muri. Adâncimile gîndite de ei acum sînt de aceeași 
esenţă cu adîncimea lor. Numai Biserica areștină are și viața 
pământească şi cea cerească cu fobul transcendemtă celei pă- 
mântești, spre deplimătatea căreia înaintează și în cane miem- 
buii ei ajung după moarte. Alta ieste deci 'adîncimiea ei. 

Iudeii lau rămas cu io meîncredere în El, reţinind doar in- 
temția Lui de-a le desființa templul. „El însă vorbea despre 
templul trupului Său. Când deci s-a sculat din morți, ucenicii 
şi-au 'amintit de Fi că aceasta o spunea și au crezut Scriptu- 
rii şi cuvinbului pe 'care l-a spus FI“ (loan 2, 21—22). 

„De aceea, deși în zilele cât a stat în lerusalim, cu priile- 
jul Paştilor, Jisus a făcut multe minuni și aceasta îi făcea 
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totuși pe mulți să creadă în Ei, „lisus nu se încredea în «i, 
pembru că îi cunoștea pe toţi“ (loan 2, 23—24). Nu se încre- 
dea în ei, căci nu-L, mărturiseau decit ca pe un om trimis 
de Dumnezeu și înzestrat de Dumnezeu cu puterea de-a face 
minuni. lar El cunoștea limitele credinței lor și se știa pe Sine 
ca Cel ce le depășește. „El nu avea nevoie să-l mărturisească 
cineva despre om, căci El însuși cunoștea ce era în om“ (loan 
2, 25). 

b. Între cei ce credeau astfel în El era, cum am menţio- 
nat mai înainte, şi umul chiar dintre farisei, pe mume Nico- 
dim. Temîndu-se însă deocamdată de ceilalți farisei chiar 
pentru o astfel de credință a lui, a venit la EI, însă într-o 
noapte, ca să se lămurească mai bime cu privire la ceea ce 
vrebuie să creadă. EI îi vorbește lui lisus mu mumai despre 
această oredimță ia sa, ci și a altora: „Rabi, ştim că de la 
Dumnezeu ai venit învățător; că mimeni mu poate face aceste 
minuni, dacă mu este Dummezeu cu El“ (loan 3, 2). 

Întâi Iisus îi spume în general că El nu vorbește cele 
primite de la Dumnezeu ca um străin de ale și auzite de la 
Dumnezeu, aa um prooroc, ci ca ceea ce știe şi a văzut EL în- 
suși, deci ca Dumnezeu, reproșîndu-i aceluia și celor ca el că 
mu primește mărturia Sa: „Adevărat, adevărat zic ţie, că 
moi ceea ce știm vorbim şi ceea ce am văzut mărturisim, dar 
mărturia moastră mu o primiţi“ (loan 3, 11). Apoi, precizînd, 
se foloseşte de lacest prilej, pentru a-i declara lui Nicodim 
în mod direct că EI este Fiul lui Dumnezeu, coborit din Cer, 
prim faptul că s-a făcut om, dar care, rămînând și Diumme- 
zeu, este și în Cer. Dacă mu s-ar fi coborit dim Cer făcindu-se 
om, mici mu s-ar sui la Cer ca om. Un om trimis de Dummne- 
zeu ca prooroc, nu e coborit din Cer și mici mu se poate sui la 
Cer, la dreapta Tatălui, urcîndu-me și pe moi malăturea de 
Sine. „Și nimeni mu s-a suit la cer, decit Cel ce s-a cobo- 
rât dim cer, Fiul Omnului care este în cer“ (loan 3, 13). 

Dar Fiul Omului coborit din Cer nu se va sui la Cer de- 
cît după ce se va cobori la oameni din dubire, atât de mult, 
că va primi şi moartea pentru păcatul lor, ca să o învingă, 
odată ce El mu şi-a însușit păcatul lor decît prin rweprezen- 
tare. De aceea, chiar moartea Lai e un mijloc de înălțare ra 
Lari: „Şi după cum Moise ma înălțat șarpele în pustie, așa tre- 
buie să se înalțe și Fiul Omului“ (loan 3, 14). Văzîndu-l pe 
Fiul piromit pe 'aruce cu păcatul lor, oamenii vor ști că pă- 
catul mu mai 'are putere asupra lor. Vor şti că păcatul le 
poate fi iertat (Num. 21, 89). Dar cu Fiul Omului se poarte 
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sui la Cer mumai cel ce se alipește Lui prin credința că EL e 
Fiul dbui Dumnezeu, făcut Fiul Omiului, care a biruit moartea 
și prim aceasta păcatul. Și numai cel ce se suie cu El la Cer, 
prin credinţă, nu piere, sau nu decade într-o viață chinuită 
mai mult părută, ci are viața veșnică ce se îmbogățește la 
nesfîrșit din viața Fiului lui Dumnezeu făcut om. 

Dar fapta coborînii Fiului lui Dumnezeu din Cer ca să-i 
urce cu Sine la Cer, sau la viața veșnică, pe oamenii care 
ared în El, nu se poate explica decât din iubirea lui Dummne- 
zeu faţă de moi. Creatorul realizează cea mai mare unire cu 
areabuna conștientă prin iubire, deși între El și areabură este 
în acelaşi timp cea mai mare deosebire. Chiar fapta oreaţiei 
din mimic e o faptă a iubirii Creatorului față de creabura 
comştientă. Căci aceasta mu este produsul unei emanații ne- 
libere, ca individuațiunile umei esențe. lubirea aceasta îl face 
pe Dumnezeu-Creatorul să dea chiar pe Fiul Său morţii, ca 
să scape de moarte pe cei ce, nefiind din ființa lui Dummne- 
zeu, au putut muri prin despărțirea lor liberă de El: 

„Că așa a liubit Dumnezeu lumea, încât pe Fiul Său 
Umul-Născut L-a dat, ca oricine crede în Fl să mu piară, ci 
să aibă viață veșnică“ (loan 3, 16). Numai Dumnezeu putea 
învinge moartea. Dar voia să o învingă ca om, pentru ca oa- 
miemii să o poată învinge și ei în unire cu El ca om. Dar mu 
o putea învinge în calitatea de om, dacă mu o primea, însă 
nu ca un păcătos, deși din pricina păcatului. În fond anoar- 
tea e învinsă de iubirea supremă, care merge pînă la moar- 
te pentru cei îiubiți, dar păcătoşi. În iubirea care merge pînă 
la moarte e atîta viaţă, că învinge chiar și moartea. Dar o 
iubire care merge pînă la moartea de bunăvoie nu are decit 
Dummezeu. Însă Dumnezeu nu poate muri decit dacă se face 
om, dacă se face creatură. 

Poate fi o iubire mai mare ca aceea prin care Necreatul 
şi Creatonul, infimit de mare față de creatura dim nimic, dă 
morţii pe însuși Fiul Său mecreat, ci Născut din E], ba chiar 
Umnul-Născnut, făcându-l aneabură capabilă de moarte asemie- 
nea creaturii și Îl dă morţii ca să scape creatura de moarte 
și 8-0 idice la viaţa veșnică în comuniune cu E? 

Ar fi putut ca Dumnezeu să judece creatura came L-a 
disprețuit pe El și prin aceasta a căzut în moarte, sau în 
lipsa vieţii, la pienirea totală. Dar pentru aceasta nu trebuia 
să trimită pe Fiul Său în lume. Dacă a trimis pe Fiul Său în 
bume, L-a trimis ca să o mîntuiască prin El: „Căci m-a tri- 
mis Dumnezeu pe Fiul Său în lume ca să judece lumea, ci 
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ca iumea să se mîntuiască prin El“ (loan 3, 17). Cel ce mu-L. 
primește, necrezînd în El, se judecă el însuși, rămînind nunul 
pentru care Fiul lui Dumnezeu n-a venit: „Cel ce crede în 
El mu este judecat, iiar cel ce nu crede sa și fost judecat, 
fiindcă mu a crezut în mumele Celui Unul-Născut, Fiul lui 
Dummezeu“ (loan 3, 18). 

Dar nu poate arede cineva în El și nu se poate uni prin 
aceasta cu El, prin puterile sale. Nu poate trece din starea 
de moarte a sa, sau de la despărţirea sa ca creatură, la uni- 
rea cu Dummezeu-Creatorul, dacă mu e născut ca o existență 
cu totul mouă, de Dumnezeu însuși, la o viață comună cu a 
Lui. Ridicarea făpturii la unirea cu Dumnezeu vine de la 
Dumnezeu și ea este ca un adevărat act de maștere din nou, 
de introducere într-o cu totul altă viață a celui ce-a căzut 
într-o viaţă domimată de trup, de trupul stăpânit de plăce- 
rea pătimaşă şi de aceea supus coruperii și morţii. Ridicarea 
creatbului la viața ce-i vine din Necreat este uma cu ridicarea 
la viața măscută din Duhul. Viaţa în Dumnezeu este una cu 
viața în Duhul dumnezeiesc, cu viața înduhovnicită. Acesta 
e marele înțeles sesizat de Sf. Evanghelist în cuvintele lui 
lisus: viața nemuritoare a creaturii în Dummezeu cel mecreat 
și memuritor, este una cu viața înduhovnicită; sau viața în- 
duhowvmicită este viața în planul transcendent wieţii lumii 
create, despărțite de Dumnezeu, vieții supuse legilor 1mmiono- 
tome ale corupţiei, 'ale existenței naturale, ale insuficiențelior 
ei de medepășit. 

Noutatea acestei vieți m-o putea înțelege și primi mici 
mozaismul ca religia umui Dumnezeu care nu coboară la ioa- 
meni, mici pamteismul emamaționist sau evoluționist (reîncar- 
națiomnist) al 'religiilor păgîne, care rămîn în falsele adincimi 
ale unei esențe nmice, în care persoanele apar și se topesc pe 
rînd în moarte. De aceea Nicodim întreabă: „Cum poate omul 
să se mască, fiind bătrân? Oare poate să intre (a doua oară în 
pântecele mamei sale și să se nască?“ (loan 3, 4). 

Noutatea aceasta ma vieţii în Dumnezeu și înțelegerea ei 
n-a putut-o aduce oamenilor decît Fiul dlui Dumnezeu ca Per- 
soamă care s-a făcut om, sau s-a coborit din Cer. Numai El 
ca Persoană dummezeiască făcută și om, avînd în Sine și ca 
am pe Duhul, a putut comunica și oamenilor pe Duhul tu- 
birii între E] și ei, din care aceștia se nasc din mou. De aceea 
Tisus îi spune lui Nicodim că mnumai cel 'ce arede în Pinul co- 
borât din Cer, deschizîndu-se Lai, se poate naște din mou din 
Duhul memnuritor care vine dim Fiul făcut om și de o fiinţă 
cu oamenii. 
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Sf. Maxim Mărburisitorul, urmând răspunsului dat de 
Tisus lui Nicodim că „cel ce se maște din trup, trup este, și 
cel ce se maște din Duh, duh este“ și că „de mu se va naște 
cineva dim apă și din Duh, mu va putea să intre în Împără- 
ţia lui Dumnezeu“ (loan 3, 6, 5), aseamănă pe cel născut din 
Duh cu Melchisedec, cel prezentat în Vechiul Testament „fără 
tată şi fără mamă“. Acela „nu mai e numit din însuşirile ma- 
turale și temporale,  înbre care se cuprind tată şi mamă și 
neam, început și sfîrșit «al zilelor, pe care le-a lepădat cu to- 
tul de la sine, ci din trăsăturile dummezeieşti și fericite, prim 
care și-a schimbat chipul“. ... Melchisedec şi acela au ajuns 
da acestea „nu din pricina firii celor create și a celor dim mi- 
mic, după care la început și a sfârșit ia fi, ci dim pricima harului 
dumnezeiesc și neaneat care există pururea mai presus de 
boată firea și de tot trupul, dim pumurea existembul Dummiezeru, 
după care se cunoaște ca fiind măscut cu totul întreg“. „Pen- 
tru puterea dummezeiască întipărită în el s-a învrednicit să 
ajungă un chip al dui Hristos și al taimelor Lai megrăite ... El 
poartă în sine semnele lui Hristos“ (Ambigua, trad. rom., P. 
140-—142). El se face prin Duhul hui Hristos, înate cu Hristos. 
El caută şi face în trup cele de durată și de valoare metrecă- 
toare, faţă de care plăcerile 'trupești dispar aa um mimic. Căci 
și Fiul dai Dummezeu face prim aate în timp și fin spațiu dimi- 
tat cele de valoare metemporală și mespaţială ca Subiect etern 
și mespaţial, deși le lucrează prim organele mărginite alle ru 
puilui asumat. 

Cel ce s-a născut din Duhul și prim aceasta a primit pe 
lisus aa Fiul lui Dumnezeu, vede în El lumina, căci vede pe 
Dawmmmezeu ca iubire între Tatăl, Fiul și Duhul Sfînt, deci ca 
pe Cel ce-l iubește și pe el, asigurîndu-i, dacă voiește, viața 
veșnică. El vede prim laceasta mm sens al vieţii Lui și mall utu- 
mor, cum nu este în succesiumea dle individuațiuni ce răsar și 
pier într-o esență oarbă, supusă umor legi fără sens, teorie pe 
cane 0 susține gîndirea pambeistă. 

Hristos este Fiul ui Dumnezeu venit ca Wumină în hume. 
Dacă în gemeral orice persoană re humimă, lumina prin exce- 
lență e Firul lui Dumnezeu făcut or, care dă am sens deplin 
persoanei amane prin înveșnicirea ei întru fericire. 

lar cel ce mu se naște din Duh și nu cunoaște pe lisus rca 
Firul hui Dumnezeu, rămâne în întuneric. Și chiar prin aceasta 
e osîndit la moartea mumei veșnice existențe fără sens. Căci 
prim faptele lui lipsite de iubire, neavînd în sine lumina lui 
Hristos, a Fiului lui Dummnezeu devenit om veșnic, pierde sen- 
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Sul şi puterea vieţii. El caută întunericul chiar pentru a-și as- 
cunide răutatea faptelor lui. Ele se nasc prin meoredința în 
Hiristos, dar îl fac să refuze ia rîndul lor credimța în Hristos. 
ca Fiu al unui Dummezeu iubitor, care me cere și nouă fapte 
alle iubirii: „Iar judecata (celor ce nu cred că Hristos este Fiul 
ui Duummezeu) este aceasta: că Lumina a venit în hume și oa- 
mienii 'au iubit întunericul mai mult decît Lamina. Căci faptele 
lor sînt mele. Că oricime face rele urăște Lumina, pentru :ca 
faptele lui să mu se vădească. Dar cel care lucrează adevărul 
vine la dumină, ca să se arate faptele lui, că sînt săvîrșite în 
Daummezeu“ (loan 3, 19—21). 

Dim 'alipirea la Hristos ca Lumină cîștigă omul voința fap- 
telor bune sau iubitoare și ele îl fac să mu se ferească de Lu- 
miimă, sau îl fac huminos; iar meprimirea lui Hristos ca Lu- 
mină Îl ţin în faptele rele și prin aceasta să se ferească de EI, 
ca Laumină. Faptele bune mu se feresc de lumină. E o legă- 
vură între Lumină și faptele bune, ca și între întuneric și fap- 
tele rele. Fugimd prim faptele rele de lumină, omul se iaco- 
peră în întuneric, ca într-o minciună. Căci răul vrea mereu 
să se acopere şi nu găsește um sens al iexistenței. 

Prin faptele rele omul fuge de adevăr. Lamina și adevă- 
rul sînt una. Lumina mu dă pe față faptele rele prin faptul 
că i se arată, ci chiar prin faptul că iacestea fug de ea. În lu- 
mină mu se arată decât faptele bune. 

c. Din Ierusalim, lisus s-a dus cu ucenicii Săi în partea 
de sud sa Iordanului, în partea din Iudeea, unde auzea că mai 
botează Ioan. Și în apropiere de acel loc au îmceput să boteze 
și ucenicii Lai, chemînd pe oameni, ca și loam, la pocăință, 
dim cunoștimța că s-a apropiat în Hristos Împărăția cerurilor. 
Ucemnicii lui Ioan socotind botezul practicat de mcenicii ni 
lisus drept botezul lui lisus însuși și neînțelegînd că botezul 
lui Ioan, ca mijloc de îndemn (al oamenilor spre lisus, merge 
spre încheierea rostului dui, putînd fi practicat lo vreme și de 
ucenicii (lui Iisus, ca unii ce sînt și mai aproape de E], și-au 
exprimat nedhumerirea față de loan, zicând: 

„Acela care era cu tine dincolo de Iordan, și despre care 
du sai mărturisit, iată El botează și toţi se duc la Fl“ (loan 3, 
26). 

Ei socoteau că Iisus 'are altă misiune, mai înaltă, mu aceea 
de-a face ceea ce fiace şi Ioan. 

loam a folosit acel prilej pentru a 'le aminti din mou auce- 
nicilor că lisus este Hristos, adică Mesia cal prevestit de proo- 
roci și că misiunea sa de pregătitor al căii spre El s-a termi- 
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nat. Dar m-a repetat numai ceea ce le-a spus mai înainte des- 
pre Hristos, oi le-a dat moi precizări despre El, care cuilmi- 
nează în declaraţia că e Fiul hui Dumnezeu, Cel venit de Sus 
și care e deasupra tuturor. Sint cuvinte aproape identice cu 
cale pe care le-a spus Iisus lui Nicodim. loan își împlinea încă 
odată și în mod mai deplin ca înainte misiunea lui de martor 
al lui lisus ca Fiul lui Dumnezeu cel așteptat, spre a preda 
și ucenicilor săi această misiune, sau pe cea de martori ai lui 
ca martor al lui Hristos ca Dumnezeu: „Voi înșivă îmi sînteţi 
martori că am zis: Nu sînt eu Hristosul, ci sânt trimis înaintea 
Lai“ (loan 3, 28). Nu e suspectă deci evitarea formaţiuniilor 
neoprotestanite de-a mumi pe lisus Hristos? 

loan 'se muimește pe sine prietenul Minelui care este Huis- 
vos și a cărui mireasă este sufletul omenesc și în general uma- 
mistabtea, prieten care se bucură ascultind glasul Mirehui când 
vorbește miresei (loan 3, 29). „Deci această bucurie a mea s-a 
împlinit“. Mirele a venit. El a început să vorbească. „Acela 
trebuie să arească, iar eu să mă micșorez“ (loan 3, 30). Hris- 
dos trebuie să crească în atenţia oamenilor, iar rolul ui Loan, 
care a pregătit mireasa pentru Mire, trebuie să se micșorieze. 
Mirele este de Sus, din Cer, adică este Dumnezeu, în El își 
are împlinirea și bucuria supremă mireasa. lar 6, ca prietie- 
mul Mirelui, este de pe pământ, ca toţi oamenii. Și oricine este 
de pe pămînt, sau creat, este pământean. „Cel ce vine de sus, 
dim cer, ieste deasupra tuturor. Cel ce ieste de pe pămînt este 
pământean și de pe pămînt grăiește“. Îm cuvîntul Celui din 
Cer, chiar dacă e rostit prin trup omenesc, prin sunete măr- 
gimite, se simte puterea, înțelesul, adevărul și autoritatea me- 
mărginită ale Persoanei dumnezeiești. El înalță umanitatea la 
Cer, nu o ţine pe pământ, supusă morții. 

Și toate acestea le termină Ioan mumindu-L. pe Iisus Firul 
Tatălui ceresc, iubit de El, Cel de la care vine viaţa veșnică. 
„Tatăl iubește pe Fiul şi toate le-a dat în mîna Lui. Cel ce 
crede în Fiul 'are viaţă veşnică; iar cel ce mu ascultă de Fiul 
mu va vedea viața veșnică, ci mânia lui Dumnezeu rămâne 
peste 'el“ (Ioam 3, 36). 

d. Dar cînd lisus a auzit că s-a răspîndit și printre fari- 
sei vestea că ucenicii Lai botează mai mulţi oameni decât Ioan, 
a plecat spre Galileea (loan 4, 1), fie aa să-și arate misiunea 
Lui distinată de-a lui loan, fie aa să nu-și atragă înainte de 
vreme dușimămila lor. 

Dar în loc să se ducă în Galileea pe calea de la răsărit 
de Iordan, ca să ocolească Samaria, locuită de un popor deo- 
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sebit de cel al iudeilor (prin amestec între urmașii unor alți 
fii ai dui lacob cu alte popoare din jur), a trecut prin Sama- 
ria, ca să se facă cunoscut şi acelui popor. 

Și s-a făcut cunoscut acelui popor primtr-o femeie, pe care 
avea să o întilmească lîngă o fintînă de lîngă cetatea Sichar. 
Avea să se descopere ca Dumnezeu care-și anată marea iubire 
față de toți oamenii. Intrind în vorbă cu această femeie de an 
alt meam, cu care evreii nu imbrau în vorbă, lisus îi cere să-i 
dea să bea. Nici păcatul, mici faptul că era de altă maționali- 
tate nu-L, opreau pe Cel venit să mîntuiască pe toţi oamenii, 
de la încercarea de-a imtna în legătură cu orice om. Îi cere ei 
să bea, El care era izvorul apei celei vii, și dorea să-i dea El 
dim această apă, dacă ea ar fi știut să-i ceară. Dar toamai 
pemtmu 'a o face să-i ceară Lui din apa cea vie, a intrat în 
vorbă cu ea, cerîndu-i apa materială. I se descoperă astfel, 
dintr-o dată, mai înalt decât orice om. 

De fapt, la întrebarea femeii: „Cum, Tu, care eşti iudeu, 
ceri să bei de la anine, care sînt femeie samarineană? Pentru 
că iudeii mu se amestecă cu samarimenii“ (loan 4, 9), lisus îi 
explică pentru ce i-a cerut să-i dea să bea: ca să i se desco- 
pere ca Cel de la care o va face să-l ceară ea să bea altfel 
de apă: „Dacă ai fi cunoscut danul lui Dumnezeu şi cine este 
Cel ce-ţi zice: Dă-mi să beau, tu ai fi cerut de la Mine și ţi-aş 
îi dat apă vie“ (loan 4, 10). Ca toate cuvintele lui lisus, şi a- 
cesia e coborit, pe de o parte, la înţelegerea oamenilor celor 
mai simpli, dar pe de alta cuprinde, în simplitatea lui, um în- 
țeles nemărginit, oare depășește și puterea de cuprindere a 
celor capabili de cea mai înaltă gîndire, sau în care se vor 
putea adinci la nesfirșit. Sînt cuvinte care ridică în planul ab- 
solut, desăvîrșit, al vieții de supremă fericire. 

Mai e de observat că dialogul cu omul îl începe Hristos, 
Duumnezeu cel întrupat. El se face întîi omului cunoscut, ca 
acesta să-i ceară mântuirea. Dar descoperirea seste treptată. 
Omul s-a trezit, a deschis ochii, dar încă nu vede clar pe Cel 
ce L-a trezit. Dumnezeu nu i se revelează omului dintr-o 
dată, deplin, pentru că omul nu-L, poate cunoaște deodată în 
întregime. Îmtr-um fel, omul înaintează veşnic în cunoaşterea 
lui Dummezeu. Și-L cunoaște tot mai muult dim lucrările, din 
darurile Lai tot mai mari. 

Femeia m-a înțeles de ce apă e vorba, dar socotind că 
este o apă superioară, apa de care vorbește, L-a întrebat dacă 
nu cumva este mai mare ca lacov, care era și părintele sama- 
rimemilor și care a săpat această fîntână. 


61 








Tisus i-a răspuns, precizînd deocamdată mai bine firea 
apei ce o poate da, ca din ea să deducă ea însăși cine este. 
Dumnezeu voiește să facă și omul nm efort pentru a cunoaște 
pe Dumnezeu Cel ce i se descopere. „lisus i-a răspuns şi a zis: 
Omicimie bea din lapa aceasta, va însetba. Dar cel ce va bea din 
apa pe care Eu i-o voi da, mu va mai înseta în veac. Căci apa 
pe care i-o voi da Eu, se va face în El izvor de apă curgă- 
toare spre viaţă veșnică“ (loan 4, 13—14). Viaţa dumnezeiască 
nu se epuizează în cel ce o primește, ci îi hrănește setea ne- 
încetat, inseamnă o comunicare a iubirii nesfirșite a lui Dum- 
NEZAUL. 

„Dacă bem apa lui Lisus, devenim fînțină. Dar iapa laces- 
tei fîntîni mu e o apă moartă. E mai drept să spunem că fin- 
tina, adică noi, adică eu, este traversată de apa ce țișnește. 
Această iapă nu vine din moi. Ea ţișnește din adincurile nultime 
și se înalță spre ultimele înălțimi. Căci 'ea vine de ia Dumne- 
zeu şi merge spre Dumnezeu. Ea mu se poate stabiliza în. moi. 
E un torent de har“. Ea mu ne ţine într-um determinism Mo- 
mioton și uscat. Ne dă mereu viață mouă, prin care me depă- 
șim. (Pere Lev Giillet, L'eau jaillissante, Contacts, mr. 87, 1974, 
p. 210). 

Femeia ia înțeles și m-a înțeles acest cuvînt. A înțeles că 
apa aceasta poate să stimpere mereu setea, cum nu o poate 
stimpăra sapa anaterială, dar, pe de altă parte, a înțeles-o ca 
putînd stîmpăra aceeași sete ca și apa materială. Nu ştie die o 
sete metmupească ce are mevoie de o altfel de apă decât de cea 
materială. lar veșnicia o cugetă ca prelungirea la mesfirșit a 
vieţii în rup. „Doamne, dă-mi această apă, ca să nu mai înse- 
dez, mici să mai vin aici să beau“ (loan 4, 15). 

Dar lisus n-a voit să-i dea și prin aceasta să-i facă înțe- 
leasă laceastă apă și pe Sine ca Izvorul «ei, anumai ei, în izolane, 
şi de aceea i-a cerut femeii să se ducă și să-l aducă și pe băr- 
batul ei, ştiind că ea ia avut cinci bărbați, ar cel cu care tră- 
ieşte acum mu-i ieste bărbat legal, deci femeia va înțelege că îi 
se care să aducă mai mulţi locuitori din cetatea Sichar. 

Chestiunea celar cinici bărbaţi ai samaninencii a dat loc 
da imterpretări clifemiste. 

Unii au văzut o alegorie în situația acestei femei. Origen 
cugeta că numărul cinci se referă la faptul că din toată Scrip- 
vura, samarinenii mu primeau decît Pentateuchul, primele 
cinci cărți atribuite (lui Moise. S-a vorbit și de cele cinci co- 
Joane pe care regele Asiriei le instalase în Samaria, coloane ce 
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proveneau din cinci țări diferite şi aduceau cu ele cultul zei- 
tor naționali. 

Au fost emise și alte ipoteze. Toate au comună ideea că 
imposturi politice şi religioase străine au înlocuit cultul 'ade- 
vănatului Dumnezeu, al lui lahve, prin cultele nelegitime și 
într-un anumit fel adultere. Cei cinci bărbaţi ai samarinen- 
cii erau deci simboale. 

Aceste interpretări sînt fanteziste. Interprebarea cea mai 
simplă e probabil osa mai bună. Cuvintele lui lisus despre cei 
cinci bărbaţi par la face aluzie la o situaţie reală. 

Dar trebuie eliminată, ca contrară istoriei, și ideea foarte 
răspîndită care vede în samarineancă o femeie vinovată, pă- 
cătoasă, mușinată de Hristos. Desigur, situația umei femei mă- 
rivate de cinci ori... constituia un caz destul de rar. Dar la 
iudei și la samarineni aceasta făcea parte din planul imoral 
și meligios obișnuit. „Cinci divorțuri succesive, legal promun- 
țate, mu erau 0 imposibilitate (se poate, de altfel, ca numul sau 
mai mulți bărbaţi să fi murit în timpul căsătoriei). Dar deși 
neosîndită legal, totuși cuvîntul dhui lisus o pune într-o situa- 
ție inferioară. isus aduce trecerea la monogamie“. 

Dar cuvântul lui lisus mai vrea să cheme pe oameni din 
diviziunea sufletului în multe patimi. Acestea sânt fîntîni fără 
apă. „E ceea ce vrea să spună lisus și cînd întreabă pe demo- 
nul din îndrăcitul din Gadara: „Care e numele tău? — Legiu- 
nel“. Pasiunile sfişie unitatea persoanei datorită multor de- 
momi. Trebuie să scăpăm de ei și de patimi, revenind la uni- 
tate“ (Lev Gillet, Jesus et la Samaritaine, wev. cit., p. 214— 
215). 

Înainte de-a pleca să împlinească porunca dui lisus, fe- 
meia i-a cerut o lămurire: poate să le dea El apa vie, odată ce 
este iudeu, iar ei, samarinenii, nu alcătuiesc o comunitate re- 
ligioasă cu iudeii? Îndreptăţirea acestei separaţii i se clatină, 
căci recunoștea că El este cal puțin un prooroc al lui Dum- 
mezeu şi totuși El vine și la samarineni cu cuvântul Lui de la 
Dumnezeu. Dar voia să vadă confirmată depășirea acestei se- 
panații de către El: „Doamne, văd că Tu eşti prooroc. Părinţii 
noștri s-au închinat pe acest munte, iar voi ziceţi că în Ieru- 
salim seste locul unde irebuie ia se închina“ (loan 4, 19—20). 

Aceasta i-a dat prilejul hui lisus să arate că de fapt a ve- 
mit wremea să se depășească graniţele de credință şi de în- 
chinare între popoare. Căci, Dumnezeu este Duh și ca atare 
se iaflă oriumde și oriunde trebuie să 1 se aducă închinare de 
adevărații închimători. Căoi Ei se ridică la unitatea între ei în 
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Duhul cel unul al lui Dumnezeu, care durează în ei şi prin 
aceasta li se face cunoscut în adevărul Lui. Dumnezeu cel ade- 
vărat este Tatăl tuburor pentru că este Tată din veci al unui 
Fiu pe care acum L-a trimis ca să se facă Frate în Duhul, sau 
în hanul Lazi, cu toți oamenii. 

„Vime ceasul și acuma este, cînd adevărații închinători se 
vor închina 'Tatălui în Duh și adevăr, că și Tatăl astfel îi do- 
reşte pe cei ce I se închină Lui. Duh este Dumnezeu şi cei ce 
1 se închină Lai, brebuie să 1 se închine în Duh și adevăr“ 
(loam 4, 23—24). Închinarea în adevăr înseamnă închinarea în 
Adevărul Wui Dumnezeu ce mi s-a descoperit în Hristos, în 
Fiul Său cel iubit, trimis din iubire faţă de noi în lume, și în 
Duhul Adevărului, care este Hristos, în Duhul iubirii de Dium- 
nezeu ce ni-l, dă Fiul Lui, care este totodată Viaţă, și mu 
într-un formalism exterior. Aceasta depășește despărțirile. 

Femeia auzise pînă acum că la înălțimea unei întâlniri 
în Duh cu Dumnezeu și prin aceasta la aredința universală 
în Dummezeul adevărat, de care i se vorbește acum, vor fi ridicați 
aamemii de Mesia sau de Hristos. De aceea și-a exprimat nă- 
dejdea că ceea ce-i spune El, le-o va lămuri mai pe larg Acela. 

„l-a zis femeia: Știm că va veni Mesia, cel mumit Hris- 
tos. Cînd va veni Acela, ne va vesti nouă toate“ (loan 4, 25). La a- 
cestea „lisus i-a zis: Eu sînt, Cel ce vorbesc cu tine“ (loan 4, 26). 

Iisus a dus femeia pînă la gîndul despre Mesia, sau Hris- 
tos, ca să I se descopere că E] este Acela. lisus a găsit de bine 
să se descopere că e Mesia, după ce prin toate cîte le-a spus 
înainte femeii, o dusese la gîndul că Cel ce-i vorbește e ci- 
meva care știe de Hristos, care anunţă starea ce-o va realiza 
Hristos, care deci s-ar putea să fie Hristos însuși. 

Această afirmare primită ca adevărată de femeie ia hotă- 
rit-o definitiv să plece să aducă oamenii din cetate să vină 
să-L asculte. 

Cu toată smerenia în care se înfățișa și prin care se apro- 
pia de oamenii cei mai simpli, lisus avea totuși îndrăzneala 
să se afirme celor ce-i vedea în stare să-L. creadă ca atare, că 
este Mesia, adică Hristosul prezis de prooroci, mai presus de 
ei, venit de sus, din cer, sau Fiul Tatălui. Avem aici nu numai 
o mărturisire a altora că El este Hristosul, ci a Lai însuși. (ȘI 
totuși formațiunile meoprotestante nu voiesc să-L mumească 
astfel). El rămînea acoperit de smerenia umanității pentru cei 
ce mu ajungeau să-L, simtă ca atare, sau încă nu erau ajunși 
la putinţa să admită măcar această afirmare a Lui. El se trăia 
însă ca Fiul lui Dumnezeu sub umanitatea Lui. Dar se și des- 
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coperea astfel cînd socotea de bine și, anume, celor ajunși la 
capacitatea de a-L, simţi ca atare, sau măcar la putinţa admi- 
terii dumnezeirii Sale celor ce nu-l simțeau încă astfel. Și fie- 
căruia i se descoperea îm măsura în care era în stare să-L pri- 
mească. Dar uneori, cînd era vorba de cărturari și farisei, se 
descoperea ca Dumnezeu şi celor ce refuzau această afirmare 
spre osîndirea lor. El însă își trăia permanent dumnezeirea 
Lui chiar în, sau prin cele mai smerite fapte și mișcări ale 
Lui. Își trăia dumnezeirea atotprezentă chiar cind făcea cu 
trupul pași obositori de la un loc la altul, sau eternitatea 
dumnezeirii chiar cînd se concentra cu umanitatea în preocu- 
parea cerută de mecesitatea unei clipe; dar și atotputernicia 
dumnezeinii în fapte săvirșite prin organele mărginite ale 
trupului. Își trăia fericirea dumnezeirii în timp ce trăia dure- 
rile trupului. Oare mu trăiește și omul, în vreme ce suferă 
pentru o cauză mare, fericirea cu sufletul pentmu că le poate 
răbda? 

La început mici chiar ucenicii Săi mu trăiau simţirea si- 
gură a dumnezeirii Lui, sau altermau această simţire sigură cu 
oarecare îndoială sau meclaritate, datorită mamnifestănii, dar şi 
acoperirii dummezeirii prin slăbiciunile și mărginirile 4rupru- 
lui. Dumnezeirea Lai ar fi fost prea copleșitoare pentru ei, 
dacă s-ar fi manifestat întreagă. Sau ei mu puteau să 0 cu- 
prindă în îintregimea ei infinită. O pildă de netrăire clară, per- 
mianentă a dummnezeirii Lui o dau ucenicii şi cînd, sosind ei, 
se mirau de convorbirea Lui cu samarineanca lingă fîntîna lui 
lacov, unde El se oprise ostenit, în vreme ce ei se duseseră 
în cetate să cumpere ceva de mincare. Aceeași mnebrăire sigură 
a dumnezeirii Lui, o manifestă ei și în pofiirea Lai la mân- 
carea celor aduse de ei și în gîndul ce și-l schimbau între sei, 
la refuzul lui lisus de-a răspunde poftirii lor, cu motivul că 
are de mâncat o altă mîncare decît cea materială, că poate în 
absența lor i-a adus altoineva de mincare. 

Dar când lisus le-a explicat de ce mâncare a vorbit EA, ei 
L-au ascultat cu atenţie şi au primit ceea ce le-a spus: „lisus 
le-a zis: Mînoarea Mea este să fac voia Celui ce M-a trimis 
pe Mine să fac lucrul Lui“ (loan 4, 34). El le spune că e trimis 
să împlinească um luaru, pentru împlinirea căruia mu a fost și nu 
va fi trimis nimeni. E este prin aceasta unic și mai presus de 
toți oamenii. 

Dar lisus merge mai departe în explicarea acestei misiuni 
a 'Sa..E o explicare cu mai multe sensuri. Primul dintre aces- 
tea: Deși El mu poate fi înlocuit în ea de nimeni, El își ia cola- 
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boratori în ea și pe oameni. Dar El este Semănătorul, singurul 
Semănător. Căci numai Fiul lui Dumnezeu Cel venit prin în- 
trupare aproape de inima oamenilor poate semăna în ea cre- 
dința în El. Ucenioii Lui din timpul cît a fost pe pămînt și de 
după aceea, chiar dacă spun altora cuvîntul despre Hristos, 
totuși sânt numai secerătorii rodului credinței pe care, prin 
cuvîntul dor, o seamănă ca sămînţă Hristos în inimă. Dacă nu 
pătrunde puterea lui Hristos prin cuvintul spus de ucenici, nu 
va răsări și crește credința. lisus înfățișează la prezent are- 
dința viitoare pe care o va semăna El în inimi și rodul ei pe 
care îl vor secera ucenicii Lui. Prin aceasta afirmă dim nou 
dummezeirea Laui. 

Către primii ucenici a rostit chiar El și cuvintele prin 
care a sădit sămânța credinței în inimile lor. Iar aceşti aucenici 
au putut vedea și mai mult că Hristos a fost Semănătorul cre- 
dinței lor, iar ei secerătorii care s-au folosit de ea. Dar deo- 
sebirea ce o face Hristos între Semănător și secerători, se poate 
referi și la semănarea credinței pe care o va face El prim cu- 
vântul propriu în inimile samarinenilor, de a cărei apariție 
se vor bucura şi ei mai tîrziu, sau la semănarea credinței pe 
care o va face Fl prin cuvîntul unora și la bucuria de apari- 
ţia ei a altora. La aceste cazuri se referă Hristos cînd varbește 
la plural de semănători și secerători. Dar în fond și în aceste 
cazuri Hristos ieste Cel ce seamănă prin cuvîntul anora cre- 
dința. Dar pot fi numiţi semănători și cei ce spun altora cu- 
vînitul Lai sau despre E], prin faptul că cuvintul rostit de ei 
e mijlocul prin care Hristos seamănă credința în aceia. 

În acest sens, Sf. Apostol Pavel poate spune, la părere, 
inversul: că el sădeşte, dar Dumnezeu dă oreșterea. Dar în 
realitate prin sădirea lui înțelege rostirea cuvîntului, iar în 
sădirea credinței și în creşterea ei, e activă puterea lui Dum- 
mezeu. De fapt omul e mumai secerătorul 'aredinței apărute și 
arescute de Dumnezeu. 

„Fu am sădit, Apollo ma udat, iar Dumnezeu a făcut să 
crească. Astfel nici cel ce sădește mu e ceva, nici cel ce audă, 
ci numai Dumnezeu care face să crească“ (1 Cor. 3, 6—7). „lar 
cuvântul meu şi propovăduirea mea nu stăteau în cuvinte con- 
vingătoare ale înțelepciunii omenești, ci în dovada Duhului și 
a puterii. Pentru ca credința voastră să nu fie din înțelepoiu- 
mea oamenilor, ci din puterea lui Dumnezeu“ (1 Cor. 2, 4—5). 
În acest sens larg, toţi cei ce propovăduiesc pe Hristos sînt se- 
cerători ai rodului credinței sădite de El însuși în inimile oa- 
miemillor. De aceea El zice: 
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„Ridicaţi ochii voştri și priviţi holdele, că sînt albe pen- 
tm seceriș. lar cel ce seceră primeşte plată și adună roadă 
spre viața veșnică, ca să se bucure și cel ce seamănă și cel 
ce seceră. Eu v-am trimis să secenați ceea ce voi n-aţi mum- 
cit; alții au muncit și voi ați intrat în munca lor“ (loan 4, 
35, 38). 

Evanghelia Sf. Ioan me spune că amii samarineni au venit 
la credința în Hristos prin cuvîntul femeii, alţii prin cuvînbul 
Lai: „Și mulți samarineni din cetatea aceea au crezut în El 
pentru cuvîntul femeii, care mărturisea: Mi-a spus toate cîte 
am făcut. Deci după ce au venit la El, samarinenii îl rugau 
să rămînă la ei. Și a rămas acolo două zile. Și cu mult mai 
mulţi au crezut pentru cuvîntul Lui. lar femeii îi ziceau: Cire- 
dem mu mumai pentru cuvîntul tău, căci noi înșine am auzit și 
știm că Acela este cu adevărat Hristos, Mântuitorul lumii“ 
(loam 4 39—A42). 

Tradiţia spune că samarineamaa (a devenit, sub mumele de 
Fotinia, o mare propovăduitoare ia lui Hristos şi sa murit ca 
mamtiră în vremea 'lui Nero. 

E evidentă referirea acestei declarații (loan 4, 39—42) la 
Sine, ca Semănător al credinţei, fie prin cuvîntul propriu, fie 
prim al altora, și în primul rînd ial moenicilor Săi, care vor se- 
cera rodul crescut al acestei credințe când vor merge la ei mai 
târziu, după învierea Lui. Poate deschiderea  samarinenilor 
pentru credința în El se reflectă în pilda lui lisus despre Sa- 
marineamrull milostiv, aare se îngrijește de omul rănit de râl- 
hari, conbrar preobului şi tevibului tudeu (Loca 10, 30—37). E 
o pildă prin care dă o interpretare largă poruncii din Lege 
despre iubirea aproapelui, arătînd că aproapele 'este cel ce are 
milă de omul mecăjit. Prin milă mă simt aproape ide orice am 
în suferință, cum mi-l face şi pe el aproape. 

Tot această deschidere a Samarinenilor pentru Iisus se 
arată poate și în faptul că din cei zece leproși vindecați de pu- 
tereaa Lai, cînd mergeau conform îndemmniullui Lari de-a se duce 
să se arate preoților, numai unul, care era samarinean, s-a în- 
tors slăvind pe Dumnezeu (Luca 11, 15). Poate pe ceilalți îi vor 
fi oprit preoţii iudei de sa se întoarce să-i mulțumească. 


VII. Diferite vindecări ale lui lisus și trimiterea celor 
doisprezec6 Apostoli la propovăduire. 


a. După alte două zile petrecute în Samaria, lisus 'a ple- 
cat spre Galileea (loan 4, 45—46). Și avînd ca centm Caper- 
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naumul, şi-a reluat propovăduirea și vindecările minunate. 
Evangheliile relatează, din multele vindecări sau minuni, pe 
unele mai semnificative. Așa e relatată în mod special vinde- 
carea slăbănogului din Capernaum, pentru faptul că lisus o 
leagă de iertarea păcatelor prin care își afirmă dumnezeirea 
Sa (Matei 9, 6) și pe cea de la distanţă, vindecarea slugii su- 
tașului din aceeași localitate, pe temeiul marii credințe a a- 
cesbuia. Cu această ocazie, lăudînd credința sutașului, lisus 
afirmă că a venit nu numai pentru mântuirea celor din Isnail, 
ci a tuturor oamemilor care vor crede în El. Ba mai degrabă 
se vor mântui cei dim alte neamuri, decît cei din Israil. „lisus 
s-a minunat (de credința acestuia) și a zis: Adevărat grăiesc 
vouă, mici în Israil m-am găsit atita credință. Şi zic vouă, că 
mulţi de ila răsărit și de la apus vor veni și vor sta da masă 
cu Avraam, cu Isaac și cu lacov în Împărăţia cerurilor. Iar fiii 
Împărăției vor fi aruncaţi în întunericul cel mai dinafară. 
Acolo va fi plingerea și scrîșnirea dinților“ (Matei 8, 10—12). 
Se pare că tot această vindecare o prezintă puțin deosebit Sf. 
Ev. loan (4, 48—53). 

Dar lisus își iafimmă cu acest prilej şi calitatea Sa de Ju- 
decător universal care va supune judecății Sale pe toţi oa- 
menii. Și în general, cînd vindecă păgîni prin credința lor, 
pune în relief calitatea Sa de Judecător universal. Puterea 
Lai de Judecător universal o declară decurgînd din puterea 
Lui de Mântuitor al tuturor celor ce cred în E]. Cel ce le poate 
deschide poarta Împărăției tuturor celor ce cred în El și mu 
o face aceasta celor ce nu-L, primesc, este Împăratul acestei 
Îîmpărăţii. Soarta veșnică a tuturor atimă de alăturarea sau 
mealăturarea la Fl. 

Cei ce vor intra în Împărăţie vor sta la ospățul veșnic al 
bucuirniilor spirituale cu Avraam. 

Întîi se cuvine să observăm că lisus lafirmă în general 
imiportanța credinței în vindecările ce le săvîrșea: „Credinţa 
ta te-a mântuit“. Credinţa aceasta mu însemna credința celui 
bolnav în el însuși. De ce mu s-ar fi vindecat în acest caz fe- 
meia care suferea de scurgerea sîngelui de doisprezece ani? 
(Matei 9, 20—22). Nu însemna mici credința într-un alt om. 
N-ar fi încercat aceeași femeie să se vindece în asigurarea 
vreunui om că se va vindeca? Credința aceasta însemna 'ane- 
dința în El ca Dumnezeu. Numai de la Dummezeu se poate 'aș- 
tepta. o vindecare minunată. Dar aceasta s-a putut aștepta de 
cineva mai mult când a văzut pe Dumnezeu în Hristos. Îl ve- 
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deau bolnavii că face multe vindecări mimumate și aceasta îi 
făcea să creadă că e Dumnezeu. 

Credința nu e ca o aruncare a unui fir electric în gol, ci în 
Dumnezeu, ca în priza de la care vine lumina și orice minune. 
Chiar dacă se spune că credinţa însăși e o mare forță a spiri- 
tului și această forță are efeat asupra trupului, această forță 
nu se poate maște în om fără convingerea că prin ea se pune 
în legătură reală cu Dumnezeu. Și această punere în legătură 
cu El prin convingerea că se pun în legătură cu Dumnezeu li se 
ușura oamenilor cînd multele vindecări ce le vedeau săvîrșite 
de Hristos le dădeau temeiuri să creadă că El e Dumnezeu 
dar că, întmucit este și om, le este atît de accesibil. lar lisus 
puniea în relief, prin mărturia lor, în fața tuturor, dumne- 
zeirea Sa. 

Că mu eredimța bolnavilor ce se vindecau, meatirată de 
El ca Dumnezeu venit aproape le readucea sănătatea se vede 
și din faptul că lisus a vindecat sau sa înviat și oameni carne 
nu-și puteau manifesta credința (fiica sutașului, fiul văduvei 
din Niain). 

lar în cei ce își puteau manifesta credința în El ca Dum- 
nezeu, se producea o comunicare spirituală între EL şi ei (de 
la El ia ei, de la ei la El), care nu mai lăsa putinţa de-a des- 
părți între ceea ce era de la ei și de la El. lar cei ce mu puteau 
avea această credinţă înainte de vindecarea (sau învierea) lor, 
o dobîndeau după aceea, ca și cei din jurul lor. 

lisus punea atîta preţ pe credinţă, încît a spus tatălui care 
se muga să-i vindece fiul demonizat: „De poţi crede, toate sânt 
cu putință celui ce crede“ (Mc. 9, 23). Dar precizează că ere- 
dința aceasta e credința în Dummezeu unită cu rugăciunea şi 
de la El vine împlinirea cererii lor. Așa, după ce sa uscat smo- 
chinul cu un singur cuvint, a spus ucenicilor: „Adevănat gră- 
iesc vauă, de veţi avea credinţă și mu vă veţi îndoi... de veţi 
zice muntelui acestuia: Ridică-te și aruncă-te în mare, va fi 
așa. Şi toate cite veţi cere, rugîndu-vă cu credinţă, veţi pri- 
mi“ (Matei 21, 21-—22). 

„De veţi avea credinţă cît um grăunte de muștar şi aţi zice 
acestui dud: Dezrădăcinează-te și te sădește în mare, v-ar as- 
culta“ (Luca 17, 6). Principalul e să se creadă în Dumnezeu 
fără îndoială, să se aibă siguranța că El va ajuta. 

Cel ce crede în Dumnezeu se depășește pe sine, împlîn- 
tindu-se în Dumnezeu. Se mită pe sine cu neputințeale sale. 
Nu mai vede decît pe Dumnezeu. Credința este medespărţită 
de rugăciune. lar brecînd întreg cu nădejdea lui în Dumnezeu, 
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atrage din Dumnezeu puterea Lai. Însuși Dummezeu lucrează 
în acest caz prin acela. Și ce nu poate face Dumnezeu, care 
le-a creat, ile susține și le mișcă pe toate? Dar pentru aceasta 
omul a trebuit să uite de sime, să fi brecut cu totul în Dum- 
nezeu, să se afle în Dumnezeu, ca Dumnezeu să fie și să lu- 
creze în El. Credinţa tare e o unire totală a omului cu Dum- 
nezeu fără să se contopească în Ed. 

Deci nu prin faptele proprii poruncite de Lege se obţine 
puterea lui Dumnezeu. În acest sens lisus spunea că m-a venit 
să strice legea, ci s-o împlinească pentru cei ce o împlinesc 
ei înșiși, arătînd în ce constă această împlinire. lar împlinirea 
ei constă în depășirea încrederii în săvîrşirea pur exterioară, 
fără participare interioară a unor acte de cult și prin încre- 
derea în comuniunea iubitoare cu Dumnezeu și cu semenii. 

Astfel lisus afirmă Legea, dar numai întrucât ea arată 
evreilor că mu se mâîntuiesc prin faptele ei, ci că ele sînt mu- 
mai preînchipuiri ale credinței în Fiul lui Dumnezeu care va 
veni ca om și se va aduce E] însuși jertfă din iubire pentru 
oameni. Legea trebuie păzită, dar în înțelesul ei neformalist, 
aa cea care vrea să înalțe pe oameni la relaţii de iubire cu 
Dumnezeu și întreolaltă. De aceea, însuși Hristos spune: „Dar 
mai lesne e să treacă cerul și pământul, decît să treacă din 
lege um corn de literă“ (Luca 16, 17). În acest sens Hristos este 
împlinitorul Legii. De aceea evreii care n-au primit pe Hris- 
dos, m-au înțeles Legea, n-au împlinit-o cu adevărat și de a- 
ceea se vor osîndi. În sensul acesta şi Sf. Apostol Pavel a de- 
clarat că, urmînd lui Hristos, nu desființează Legea: „Desfiim- 
țăm Legea prin credință? Să mu fie! Dimpotrivă. O întănim!“ 
„„Căci socotim că prin credință se va mîntui omul (fapt urmă- 
mit de lege), nu prin faptele Legii“. De aceea „oare este Dum- 
nezeu numai al iudeilor? Nu este El și Dumnezeul păgînilor? 
Da, și al păgânilor“ (Rom. 3, 31, 28—29). 

Dar aceasta mu înseamnă că numai păgînii vor fi mântuiți, 
iar evreii toţi osândiţi, pentru că toţi vor respinge credința în 
Hristos. Că și unii dintre ei vor fi mântuiți, chiar dacă sînt 
conducători spirituali ai evreilor, o arată lisus prin altă mi- 
nume relatată de Evanghelii: învierea fiicei lui Iair, mai-ma- 
rele sinagogii din Capemaum (Matei 19, 23—25; Luca 8, 41— 
42; 49—56; Marcu 5, 22; 38—42). 

E semnificativ însă că lisus cere părinților fetei și uceni- 
cilor ce-au intrat în casă cu EA, să mu vorbească despre această 
minune a Lui. Poate că voia să-l cruțe deocamdată pe air de 
ceilalți conducători ai cultului mozaic. 
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Nu acdlași lucru li-l porumcește însă cu privire la vinde- 
carea femeii care suferea de 12 ani de curgerea sîngelui, prin 
atingerea de haina Lai pe neobservate (Matei 9, 20—22; Marcu 
5, 25—34; Luca 8, 43—48). Și în cazul ei și în cel al slăbămo- 
gului din Capernaum, oameni simpli, lisus a ţinut să se facă 
cumeoscută și vindecarea și credința lor. 

Dar cele trei vindecări le-a făcut Iisus după ce s-a întors 
în Capermaum din ţinutul Gadarenilor unde eliberase doi de- 
momnizați, dar umde locuitorii orașului Gadara m-au mmut să-L 
primească de teama să nu le provoace și alte pagube mate- 
riale, cum le-a provocat prin alungarea duhurilor în turma de 
porci ce s-a anuncat în mare (Matei 8, 28—34; Marcu 5, l— 
17; Luca 8, 2740). Poate prim aceasta lisus a arătat că mici 


păgînii nu-L vor primi toţi, spre deosebire de iudei. Sau cel 


puțin la început va fi primit de o parte din ludei, ca pirgă a 
Bisericii. Prim eliberarea acestor demonizați, lisus se dove- 
dește ca Cel ce e stăpîn și al demonilor, sau că și aceștia Îl 
simt ca pe Dumnezeu Cel întrupat. „Ce ai cu mine (cu noi), 
Iisuse, Fiul ui Dummezeu Celui Prea Înalt? Rogu-te, nu mă 
chinui“ (Luca 8, 28; Matei 8, 29; Marcu 5, 7). 

Dar Evangheliile rețin dintre multele minuni săvîrșite de 
lisus şi potolirea valurilor care, în vreme ce dormea, învolbu- 
mau conabia în care brecea cu ucenicii Săi lacul Ghenizaret, 
noaptea, spre Gadara. Prin aceasta și-a arătat dumnezeirea 
ucenicilor Săi, ântărindu-le credința în El ca unul ce stăpî- 
nește și matura (Matei 8, 23—24; Marcu 4, 37-—39; Luca 8, 
22—25). De fapt ucenicii au văzut în aceasta o mouă dovadă 
a calității supraomemnești a lui lisus. Căci lisus întrebîndu-i: 
„Unde este credința voastră?“, ei, temîndu-se, s-au mirat, zi- 
cînd unul către albul: „Oare, cine este Acesta, că poruncește 
și vânturilor și apelor și-L. ascultă?“ (Luca 8, 25). 

Evangheliile mai amintesc, ca prima dimtre aceste vinde- 
cări minunate ale lui lisus, și pe cea a unui lepros, căruia de 
asemenea îi poruncește să nu spună vindecarea Lui nimănui, 
îmaimte de a se arăta preotului și de-a primi de la el o dovadă 
a sănătăţii lui, ca mu cumva să nu fie crezut de oameni (Ma- 
tei 8, 4). 

Evanghelistul Matei rezumă multele vindecări și Propo- 
văduirea învăţăturii în localităţile Galileii astfel: „Și lisus stră- 
bătea toate cetăţile și satele învățind în sinagogile lor, propo- 
văduind Evanghelia Împărăției și vindecînd toată boala și me- 
putinţa în popor“ (Matei 9, 35). lar Evanghelistul Luca vor- 
bește de mulțime de inși ce-i urmau ca ucenici, de mulțimi 
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ce-și aduceau bolnavii să-i vimklece şi se abingeaau de „Veșnin- 
tele Lui, „că putere ieșea din El şi-i vindeca pe toţi“ (Luca 
6, 19). 

Propovăduia în sinagogi ca să arate că legea veche cu- 
prindea în ea potenţial chemarea tuturor oamenilor spre 
treapta înaltă pe care o cerea El, dar prin aceasta arăta tot- 
odată că El însuşi se adresează tuturor oamenilor care ared 
în El. Dar, cum am văzut, faptul că Hristos trecea de la iu- 
dei la păgâni, nu însemna că toți aceștia îl vor primi și se vor 
mimi. 

b. Multele vindecări și învățătura Lai, care mergea la 
inima oamenilor neînvirtoșați în pretenţia că ei împlinesc amă- 
nuntele exterioare ale Legii, atrăgea mulțimea oamenilor sim- 
pli, dornică de ușurare, de mîngiiere şi de lumină, neînchisă 
în pretenţia că știu totul, mai mult decât lisus, cum erau căr- 
turarii şi fariseii. lar mulțimea aceasta provoca mila lui Iisus 
față de ei. Și tot aceasta L-a îndemnat să le arate ucenicilor 
Săi rolul lor în a duce cuvîntul Lui de mângiiere, ca mijloc de 
naștere a credinței în EI, și de secerători ai 'rodului credinței 
cînd aceasta prinde ușor rădăcină în ei. 

„Și văzînd mulțimile, 1 s-a făcut milă de ele că erau me- 
căjite și rătăcite ca niște oi care n-au păstor. Atunci a zis uce- 
micilor: Secerișul e mult, dar lucrătorii sînt puţini.  Rugaţi, 
deci, pe Domnul secerișului, ca să scoată lucrători la seceri- 
șul Său“ (Matei 9, 36—38). 

Erau mulţimi prezente, pe care lisus le vedea, ca și pe 
cale viitoane, lipsite de Păstorul cel bun, drept care li s-a fă- 
cut el însuși, ca Fiul lui Dumnezeu făcut om din marea Lui 
iubire față de ei (loan 10, 11). lisus voia să se folosească de 
Apostolii Lui de atunci și de totdeauna ca de cei ce aduc oile 
rătăcite de acum și din viitor la Păstorul lor, desigur nu fără 
să lucreze El însuși prin ei, sau fără să-L facă, prin Duhul 
Lui, pe EL însuși străveziu în rîvna lor slujitoare. Această slu- 
jire je cere lisus Apostolilor Săi s-o împlinească, la început, 
numai „la oile cele pierdute ale casei lui Israil“, nu şi la pă- 
gîni și samarineni (Matei 10, 5—6). E ceea ce au și făcut la 
început, după Învierea Lui, Apostolii. Căci socotim că şi de 
această trimitere e vorba în cap. 10 din Evanghelia Sf. Matei. 
Dar întîi i-a trimis la poporul iudeu. Aceasta pentru că, pe 
de o parte, prim acest popor s-a pregătit venirea lui Hristos și 
cei dintii creştini s-au recrutat dintre ei, pe de alta, pentru că 
judiecata ila care va fi supusă majoritatea lui pentru neprimirea 
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lui Hristos va fi cu atât mai justificată, au cât el «a tost chemai 
întâi în Împărăţia cerurilor. 

Această Împărăţie adusă de El cere şi Apostolilor să o 
propovăduiască întîi poporului iudeu, apoi tuturor popoare- 
lor: „Și mergînd, propovăduiţi, zicînd: S-a apropiat Împărăția 
cerurilor“ (Matei 110, 7). Cine putea avea autoritatea să le po- 
runcească Apostolilor și mvrmașilor lor să anunțe că s-a 
apropiat această Împărăţie, decit Întemeietorul ei! Numai 
EI, ca Dummezeu, le poate da puterea să-și facă și «ei 
crezută propovăduirea, întărită de fapte minunate: „Tămă- 
duiți pe cei neputincioși, înviați pe cei morţi, curățiți pe cei 
leproși, pe demoni îi scoateţi; în dar aţi luat, în dar să daţi“ 
(Matei 10, 8). Dar ultimul Dănuitor al acestei puteri este Dum- 
mezeu făcut om. 

În legătură cu aceasta ile cere Apostolilor să mu se în- 
grijească de cale materiale. E ceea ce recomandase lisus şi în 
Predica de pe munte. Va avea Dumnezeu, Cămuia Îi slujesc, 
grijă de ei, cum are de păsările cerului și de crinii cîmpului. 
Nu era, în laceastă asigurare ce le-o dădea, aceeași conștiință 
a Sa de Dumnezeu întrupat? Ucenicii dui Hristos nu trebuie să 
susțină și prin pilda lor lupta între oameni pentru cele imate- 
riale, Dimpotrivă, brebuie să întărească, prin meinteresarea de 
ele, încrederea oamenilor în Hristos pe care Îl propovăduiesc 
ca Dumnezeu; şi ca urmare şi frăţia între ei. 

După o seamă de alte sfaturi praotice, lisus propovădu- 
iește Apostolilor osînda de care vor avea parte cei ce mi-i vor 
primi și prigonirile la care vor îi supuși ucenicii Lai. Aceasta 
dă de înțeles că lisus se referă la toți cei ce Îl vor pnopovă- 
dui pe El în tot viitorul. Prin acestea își descoperă iarăși au- 
toritatea Lui dumnezeiască și lupta ce se va da în dume pentru 
El în tot viitorul. El va supune osîndei veșnice pe cei ce nu-i 
vor primi ca trimiși ai Lui. Dar lupta se va susține de ei prin 
blîndeţe, ca ia oilor, iar de aceia prin sălbăticie, ca a lupilor. 
Căci ei vor propovădui blîndețea și nevinovăția. Dar chiar și 
acestea vor întărita pe cei ce nu dle vor. Însă blîndețea și nevi- 
movăţia aceasta nu e din prostie, ci e unită cu înțelepciunea. 

„Adevărat grăiesc vouă, mai ușor va fi pămîntului Sodo- 
mei şi Gomorei în ziua judecății, decît cetăţii aceleia (care vă 
alungă din ea). lată Eu vă trimit pe voi ca pe miște oi în mij- 
locul lupilor; fiți dar înţelepţi ca șerpii și nevinovaţi ca po- 
mumbeii“ (Matei 10, 15—16). 

Tăria și înțelepciunea propovăduirii lor, aunite cu blânde- 
țea, nu vor fi de la ei, ci de Ja Duhul Sfint: „Fiindcă nu voi 


73 


RR EN E NC N E E E E RIP NR 





sînteţi cei ce vorbii, ci Duhul Tatălui vostru grăiește în voi“. 
Va grăi în ei Duhul Tatălui, pentru că vor vorbi despre E, 
care este Fiul Unul Născut al Tatălui și care, avînd EL în 
primul rînd pe Duhul Tatălui şi ca om, Îl comunică și celor ce 
se umesc cu El prim credință și vorbesc despre EI. 

Dar cu cît vor vorbi cu mai multă tărie și cu mai mult 
efect despre Fiul, cu atît vor fi mai uriţi de unii dintre oa- 
memi, pentru că propovăduiesc pe Hristos ca Fiul dlui Dum- 
mezeu ce s-a jerttit dim iubire pentru oameni și la înviat. 

Multor oameni ile e greu să se facă buni, sau să suporte 
să [li se ceară să se facă buni. Încă și mai greu le vine să ac- 
cepte să li se spună că lisus a biruit moartea pentru oameni 
prim înviere, ceea ce Îl dovedește ca Dumnezeu. Nu-L vor pe 
Dumnezeu amestecat în breburile lor pătimaşe, motiv pentru 
care mulţi Îi meagă existența, și cu atît mai mult venirea Fiu- 
lui Lui între ei ca om. Dar lisus se afinmă ca atare. Se afirmă 
prin aceasta Cel prin care și pentru care se va da o luptă 
grea şi necontenită. Cei ce-L. primesc nu pot renunța la pro- 
povăduirea Lai, iar cei ce se simt incomodaţi de El mu pot să 
mu unască pe cei ce-l, propovăduiesc. 

lisus se afirmă și prin aceasta cu hotărîre ca Fiul lui Dum- 
nezeu făcut om și prevestește viitorul luptei mnecurmate ce se 
va da din pricina Lui, luptă pe care nu cere ucenicilor Săi să 
o evite, renunțind la propovăduirea Lui, odată ce de El de- 
pimnde mântuirea și viața de veci a oamenilor. 

Venirea Lui înbre oameni angajează toată istoria în huptă 
din pricina Lui. Se vede și în aceasta dumnezeirea lui Iisus 
ca a unui Dumnezeu care n-a venit să stăpînească peste oa- 
meni cu metode lumești, ci ca să-i înalțe prin iubire la iu- 
bire, sau la cea mai înaltă umanitate în unire cu El. 

Apostolii Lui trebuie să rabde această ură și prigonire 
continuă, nerenunțind la propovăduirea Lui pentru scăparea 
de ura multora: „Și veţi fi urîţi de toţi pentru numele Meu; 
dar cel ce va răbda pînă la sfîrșit, acela se va mântui“ (Matei 
10, 21). Sfîrşitul acesta e moartea ce le vine de la Dumnezeu, 
sau moartea adusă de mura celor ce-i urăsc pentru propovădui- 
rea lui Hristos. 

Ucenicii Lui viitori vor trebui să ajungă prin toate loca- 
lităţile cu propovăduirea Lor. Dar vor ajunge da toate, sau 
vor reveni cu propovăduirea lor în toate cele în care necre- 
dința în Hristos își ia din nou avînt, pînă va veni din mou 
Hristos la sfîrșitul bhumii: „Adevărat, adevărat vă zic vouă, nu 
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veți sfirşi cetățile ui Isuail (cel spiritual = ale omenirii în- 
deobşte), pînă ce va veni Fiul Omului“ (Matei 10, 23). 

lisus se declară cu hotărire Învățător și Stăpîn al tuturor 
celor ce-L, propovăduiesc în calitate de ucenici, și de slugi ale 
Lui, deci Învățător şi Stăpîn al buturor oamenilor. Și le spune 
că va fi firesc să fie prigoniți, odată ce și pe El L-au batjo- 
comit și pînă la urmă Îl vor răstigni. Chiar în apariția Lui în 
istorie ca Învățător și Stăpîn care supără pe mulți cu chema- 
rea lor ile recunoașterea Lui ca Învățător 'al bunătăţii, și oa 
Cel ce voia să fie Izvor de putere (Stăpîn) pentru aceasta, era 
un motiv de luptă împotriva Lui. Și aceasta era posibilă, pen- 
îmu că mu venise ca Stăpân care să-i silească la bumătate. A- 
ceasta mu le-ar fi inspirat bunătatea și mu i-ar fi întărit în ea. 
„Nu este ucenic mai mare decît Învățătorul, mici slugă unai 
presus de Stăpînul său... Dacă pe Stăpînul casei L-au numit 
Beelzebul, cu cât mai mult pe casnicii Lui?“ (Matei 10, 24). 

Dar lisus de cere Apostolilor și nucenicilor să mu se teamă 
de nici o prigonire. Nici chiar de uciderea trupului, ci să se 
teamă de despărțirea de Hristos care le va aduce și sufletul 
şi trupul în gheenă. Căci „oricine va mărturisi pentru Mine 
înaimibea oamemilor, mărurisi-voi și Eu pentru el înaintea 'Ta- 
tălui Meu, oare este în ceruri. lar de cel ce se wa lepăda de 
Mime înaintea oamenilor și Eu mă voi lepăda de el înaintea 
Tatălui Meu care este în ceruri“ (Matei 10, 32—33). Numai 
cel ce stă lîngă Hristos este primit de Tatăl; numai prin Hnis- 
tos se ajunge la Tatăl. Uneori, mai înainte, L-a anumit pe Ta- 
tăl și Tatăl ucenicilor (Matei 10, 20). Acum Îl numește Tată 
al Lui în mod deosebit. Tatăl se face și Tată sal mcenicilor Lai 
numai cînd ei se alătură Fiului și-L mărtunisesc pe El ca Fiul Lui. 
De alăturarea la Hristos depinde oa să fie făcut și alt om fiu al 
Tatălui prin har. Hristos e prim Sine Fiul Tatălui. Alţii devin 
fii ai Lai prin alăturarea lor da Sine. Unirea între Fiul și Ta- 
tăl e atît de deplină, că cine se unește cu Fiul, se amește și cu 
Tatăl și cine rămîne străin de Fiul, rămîne străin și de Tatăl. 

Lupta dintre oameni din pricina ilui Hristos va merge pînă 
la îndușmănirea între tată și fiu, mamă și fiică, între cei ce-l, 
vor primi și cei ce nu-L primesc pe El. Și lisus mu-i îndeamnă 
pe cei ce cred în El să renunțe la credința în EX, pentru a se 
împăca cu ceilalți. EA vrea ca măcar mnii să se mântuiască, 
chiar cu prețul dușmăniei pe care și-o vor atrage de la aei- 
lalți. lisus «e atât de preţios, că între tatăl care vrea să țină pe 
fiul despărțit de Hristos și Hristos însuși, fiului i se cere să 
aleagă pe Hristos. Căci îrăția cu Fiul lui Dumnezeu me face 
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fii ai Tatălui, care e ultima cauză a existenței noastre şi me 
dă viața veșnică, cum mu me-o poate da tatăl pămîntesc. El e 
supremul Tată. Din puterea Lui ne e tată și tatăl pămintesc. 
„Nu am venit ca să aduc pace pe pământ ... Cel ce iubește pe 
mată mai mult decît pe Mime, nu este vrednic de Mine“ (Ma- 
ței 10, 34, 37). 

De aceea, iubirea lui Hristos e unită cu purtarea cmucii 
pentru El și după pilda Lui. A urma Lui înseamnă a urma 
Lui în purtarea crucii. Înseamnă a ţine mai puţin la viaţa 
proprie decît la Hristos. Căci numai cel ce-și dă viața pentru 
Hristos, o cîştigă pentru veșnicie prin alipirea ia El. Iisus se 
afirmă mereu ca Dumnezeu, dar foarte des ca Dumnezeu care 
a primit din iubire să se facă om și să moară pentru moi, pen- 
bu sa învinge moartea. El ne poate da, ca Dumnezeu făcut om, 
viața veșnică. Dar o dă numai celui ce e în stare să moară şi 
el pentru Sine ca Dumnezeu. lubirea e tare pentru că poate 
merge pînă la moarte. Aceasta pentru marea valoare a per- 
soanei, afirmată de ea. „Și cel ce mu-și ia anucea și mu-Mi mur- 
mează Mie, mu este vrednic de Mine. Cine ține la viața lui o 
va pierde, dar cime-și pierde viața lui pentru Mine o va afla“. 

Puterea și valoarea lui Hristos se dăruiesc atit de mat 
ucenicilor Săi, că socotește pe cei ce-i primesc pe ei ca pri- 
mindu-L pe El. 

Pentru această punere în valoare egală cu valoarea Sa 
dummezeiască a celor ce se alătură Lui, s-a făcut Fiul lui 
Dumnezeu om. „Cime vă primește pe voi, pe Mine Mă pri- 
mește și cine Mă primește pe Mine, primeşte pe Cel ce M-a 
trimis pe Mine“ (Matei 10, 40). 


VIII. Prezentarea mai adincă de către Hristos 
a unirii Sale cu Tatăl. 


Cam aceleași sfaturi pe care le-a dat celor doisprezece cu 
ocazia trimiterii lor la propovăduire, le-a dat lisus și celor 
șaptezeci de ucenici, pe care i-a trimis mai tirziu (Le. 10, 1— 
16). Dar poate fiindcă pe aceştia i-a trimis lisus după ce se 
umpluseră mai mult de convingerea despre dumnezeirea Lui 
şi deci de puterea Lui, aceștia au putut spune întor- 
cîndu-se: „Doamne, și demonii ni se supun în numele Tău“ 
(Luca 10, 17). lar lisus aflînd cum ucenicii s-au umplut de 
puterea Lui, a răspuns cu bucurie, știind de efectul ce-l vor 
avea în viitor ucenicii care-l, vor propovădui: „Am văzut pe 
Satana ca un fulger căzînd din cer“ (Luca 10, 18), sau diin 
cerul părut pentru cei ce se închinau zeilor care-l reprezen- 
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tau (socotiți toţi ca „sacri“). Și cu deplina conștiință a dumne- 
zeiirii Sale, comtimuă: „lată v-am dat putere ... peste toată pu- 
terea vrăjmașului. ... Dar nu vă bucuraţi de aceasta, că duhu- 
rile vi se supun, ci vă buocuraţi că numele voastre sînt sanise 
în ceruri“ (Luca 110, 20). 

Se pare că lisus, după ce a trimis cu aceste sfaturi pen- 
Wu prima dată pe Apostolii Săi prin cetăţile Galileii ila 
scurtă propovăduire de probă a învățăturii Sale, s-a dus cu 
ocazia unei sărbători ia Ierusalim şi în Iudeea (loan 5, 1). Cu 
această ocazie a săvîrșit minunea vindecării bolnavului de pa- 
ralizie de 38 de ani, care dorea să se vindece la lacul Vitezda 
din Yerusallim, mădăjduind că va avea vreodată pe cineva care 
să-l amunce primul în apă, cind îngerul Domnului cobora din 
vreme în vreme să o miște. lisus a venit ca omul gata să ajute 
pe oricine care nu avea un om de ajutor. A venit într-o sîm- 
bătă, vindecîndu-l cu cuvîntul prin care i-a poruncit să-și ia 
patul și să umble. Aceasta i-a smimtit pe iudei. Cum să fie Me- 
sia, sau Fiul hi Dumnezeu, Cel ce a poruncit slăbănogului, care 
declara că a fost vindecat de lisus, ca în zi de sîmbătă să-și ia 
patul și să umble? Și e de crezut că lisus a făcut această vin- 
decare și i-a porumait slăbănogului să-și ia patul și să numbile, 
anume simbăta, ca să arate că o faptă care scapă pe un om de 
o suferință e mai mare ca a cinsti ziua sîmbetei, lăsînd pe acel 
om să sufere. Apoi voia să anate că El e Domn şi al simbetei. 

lisus l-a vindecat pe slăbănog, iar iudeii „căutau să-L 
omoare pentru că a făcut aceasta sîimbăta“. Dușmănia lor față 
de El dura de mai înainte. Dar lisus a folosit darăși cu toate 
acestea prilejul pentru a se declana Fiul lui Dumnezeu: „căci 
lisus le-a răspuns: Tatăl Meu pînă acum lucrează; și Eu lu- 
crez“ (loan 5, 17). Sînt lucruri pe care Tatăl ceresc nu înce- 
tează să le facă: întreţinerea vieţii humii, marea faptă a bună- 
tății Lui. Deci nici Fiul cel de o fiimţă cu El nu încetează de-a 
săvîrşi ceea ce e necesar vieţii. „Deci pentbru aceasta căutan 
iudeii și mai mult să-L omoare, nu numai pentru că dezlega 
sîmbăta, ci și pentru că zicea că Dumnezeu este Tatăl Său, 
făcîndu-Se pe Sine deopotrivă cu Dumnezeu“ (loan 5, 18). 

lisus, deși vedea această amenințare a lor, le-a spus și 
mai clar că e Fiul lui Dumnezeu și că în această calitate nu 
face nimic «de [la Sime, ci ceea ce face şi Tatăl și că de aceea 
vor vedea făcîndu-se de El lucruri şi mai mari decît restabi- 
lirea minunată a sănătăţii vieții pămâîntești create. Vor vedea 
învierea umanității Lai și pe oameni ridicaţi la o viaţă veșnică, 
sau dummezeiască, sau îndummezeită. „Căci după cum Tatăl 
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scoală morţii şi le dă viaţă veșnică, așa şi Fiul dă viață veșnică 
celor ce voiește“ (loan 5, 21). 

Îl vor vedea pe EI, ca Fiul lui Dumnezeu întrupat, făcînd 
aceasta pentru că Tatăl l-a dat Lui să judece soarta buburor 
oamemiilor. În general toate de face Tatăl prin Fiul. De aceea 
cel ce nu cinstește pe Fiul, mu cinstește nici pe Tatăl. 

Firul cel întrupat dă viață veșnică celor ce-L. ascultă, sau 
osîndește la lipsa de viaţă în Dumnezeu, deci la chinuri, pen- 
îru că Tatăl l-a dat Lui din veci să aibă viaţă în Sine, cum o 
are şi El, deci e Izvor nesfirşit al vieţii desăvîrșite, pline de 
toate bunătăţile: „Căci precum Tatăl are viaţă întru Sine, așa I-a 
dat și Fiului să aibă viaţă întru Sine“ (loan 5, 26). 

Pentru aceea, „cal ce ascultă cuvîntul Meu și crede în 
Cel] ce M-a trimis, la judecată nu va veni, ci s-a mutat din 
moarte la viață“ (loan 5, 24). Căci în însuși glasul Fiului lui 
Dumnezeu făcut auzit în El ca om e puterea care-i ridică din 
moartea sufletească încă de acum și-i va scoate şi din moar- 
tea trupească, la viață. Pentru că în E] este viața, care este și 
în Tatăl. Dar și cei ce mu vor să audă pe pămînt glasul Lui, 
vor trebui să-L audă ca glas osînditor illa învierea de obște și 
aa urmare vor ieși din morminte spre înviere și osîndire. „ȘI 
vor ieși (la glasul Lui, plin de putere) cei ce au făcut cele 
bume spre învierea vieţii, iar cei ce au făcut cele rele, spre 
învierea osîndei“ (loan 5, 29). 

Dummezu mu poaie fi lipsit mici de nmitate, mici de bucu- 
ria comuniunii. Nu poate fi mici multiplu, mici o existență su- 
ierind de sentimentul de singurătate al izolării. Dummezeu 
este Unul în ființă și întreit în Persoane. Hristos este, ca Fiul 
lui Dumnezeu, Unul în fiinţă cu Tatăl, dar deosebit ca Per- 
soană. Dummezeu, ca existență desăvîrșită, au poate să nu fie 
și Dăruitorul generos mu ial unei părţi din viața Sa, oi al vieţii 
Sale întregi din veci; mu „poate să nu fie și Tată și mu poate, 
ca labare, să mu fie dubit şi de un Fiu Căruia li dăruieşte 
vilaţă. 

Mărturia pe care o are Hristos despre această calitate 
de Fiu dumnezeiesc nu o are de la om, nici numai de la Sine 
însuși. O are de la altă Persoană dumnezeiască: de la Tatăl. 
Comștiința Sa e plină de Tatăl și de mărturia Aceluia că e 
Fiul Lai, cum de altfel e plină și conștiința omnului de măr- 
turia despre sine a altor oameni. Chiar persoana umană le în 
altă persoană. Cu atît mai mult Persoana dumnezeiască a Fiu- 
lui, chiar dacă se face și Persoană a umanităţii. De aceea, 
mărturia Tatălui, pe care o are Hristos în Sine ca Fiul Lui, 
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s-a auzit din EL şi de cei ce erau apropiaţi de Hristos prin Duhul 
Lui, mai ales la Botezul lui lisus (de loan Botezătorul) și la 
Schimbarea la Faţă, de cei trei Apostoli luaţi de lisus cu E] 
pe munte. „Dacă mărturisesc (numai) Eu despre Mine în- 
sumi (că sînt Dumnezeu), mărturia Mea mu este adevărată. 
Altul este care mărturiseşte despre Mine; și știu că adevărată 
este mărturia pe care-o mărturiseşte despre Mine. Voi aţi tri- 
mis la loan (ca unii care aveaţi nevoie încă de o mărturie ex- 
tarioară) şi el a dat mărturie adevărului. Dar Eu nu de la om 
iau mărturia. Și vă spun acestea ca să vă mîntuiţi“ (loan 5, 
3l—34). Adică, deși nu iau mărturie de la om, vă spun totuși 
aceasta ca să vă mintuiţi, aflînd de la Mine că am o mărturie 
mai înaltă, sau chiar de la Tatăl. „Acela (loan) era făclia care 
arde și luminează și voi aţi voit să vă bucuraţi o clipă de lu- 
mina lui. Dar Eu iam a mărturie mai mare decit ia lui Ioan“ 
(loan 5, 35—36). E mărturia Tatălui Meu. lar ea nu e numai 
o simţire dată Mie și vouă în interior, sau și prin cuvinte, ci 
e și dovedită prin faptele pe care le fac și pe care mu le pot 
avea de Ja nimeni altul decît de la Tatăl Meu cel din cenuri, 
ca întărire a mărturiei Lai, dată prin simţire și cuvînt. „Căci 
lucrurile pe care Mi le-a dat Tatăl oa să le săvîrșesc, lucruriile 
pe care le săvîrșesc Bu, mărturisesc despre Mine că Tatăl M-a 
trimis“ (loan 5, 36). Căci ele nu sînt fapte ca ale oamenilor, ci 
fapte dummnezeiești. Mulţi Îl văd pe Tatăl în Hristos. 

Dar sânt unii care nu aud nici glasul Tatălui, nu văd nici 
fața Lai, mu primesc mici cuvîntul Lari. Aceasta pentru că nu 
ared în Cel pe care L-a trimis Acela. În glasul lui Hristos ca 
Fiul Cel întrupat 'al Tatălui e și glasul Tatălui, răsunînd cu 
puterea Lui în cuvinte omenești; în fața lui Hristos re și faţa 
Tatălui, bumimând cu lumina Lui nemărginită deși e faţă ome- 
mească. Cine mu primește pe Hristos ca Dumnezeu, nu-L pri- 
mește nici pe Tatăl. Într-un fel Tatăl mărturisește despre Hiris- 
tos ca despre Fiul Lui și Hristos mărturisește despre Tatăl Lui. 
„Și Tatăl care M-a trimis, Acela a mărturisit despre Mine. Nici 
glasul Lui mu l-aţi auzit vreodată, mici fața Lui m-aţi văzut-o. 
Și cuvântul Lui mu sălășluiește în voi, pentru că mu credeţi în 
Cel pe care L-a trimis“ (loan 5, 37—38). Cei ce nu-L. primesc 
pe Hristos, n-au dragoste de Dumnezeu (loam 5, 42). 

În acest capitol, Evanghelia Sf. loan me dă cea mai com- 
pletă și mai substanțială învăţătură a lui Hristos despre umnita- 
tea de ființă a lui Hristos, ca Fiul lui Dumnezeu, cu Tatăl, 
despre unitatea vieţii și a lucrării Lor, dar și a deosebinii Lor 
ca Persoane. 
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E propriu Evangheliei Sf. loan să redea învățătura hui 
Hristos despre cine este El, despre unitatea Lui cu Tatăl și 
despre lucramea Lui dumnezeiască în oameni și despre efec- 
vele sei, spre deosebire de Evangheliile  sinoptice care medau 
mai mult învăţătura lui Hristos despre ceea ce au de făcut 
oamenii ca să dobindească Împărăţia lui Dumnezeu. 

Din declanaţia lui lisus din acest capitol, că cel ce nu-L 
primește pe El ca Dummezeu, nu primește Cuvintul 'Tatălui, 
Evanghelistul loan a scos învățătura din prologul Evangheliei 
sale despre Fiul lui Dumnezeu ca Logosul sau Cuvinbul Laui. 
„La început era Cuvîntul. Și Cuvântul era da Dumnezeu. Și 
Dumnezeu era Cuvintul“ (loan 1, 1). Fiul Tatălui e Cuvînbul 
Lazi, fără să se confunde umul cu altul. Și în toate cuvintele în 
care se destăşoară Cuvintul ipostatie e prezent Tatăl. Nu poarte 
fi despărţit Fiul ca Cuvânt, ca izvorîtor de cuvinte, de Tatăl. 
Si mu poate fi Tatăl fără Cuvîntul. Deci și Cuvîntul e dim veci, 
ca şi Tatăl. 

lar din declanația lui Iisus din acest capitol că Tatăl mu 
lucrează decât prin Fiul sau Cuvîntul Său, Evanghelistul Ioan 
a scos concluzia din prolog că „toate primir-însul s-au făcut și 
fără de dinsul nimic mu s-a făcut dim ce s-a făcut“ (loam 1, 3). 

Dacă omul mu poate lucra fără cuvînt, în care își mani- 
festă cugebarea și voia lui față de cele dim afară, în aceasta se 
anată ca chip al Cuvîntului, prin care se manifestă Tatăl Său, 
deci și prin cuvintele Lui, cu puterea Sa creatoare. Și precum 
înir-um fel chiar în cuvintele umei persoane e implicată 10 co- 
miumâume cu alte persoane, așa e implicată și în Cuvînbul prim 
care hierează Dummnezeu-Tatăl comuniunea Tatălui ca Pensoană 
cu însuși Cuvîntul aa Persoană, neavînd mevoie de altă per- 
soamă căreia să-i spună Cuvântul, ci spunîndu-și-l. Sieși, dar 
Cuvânbull spunându-Se și FI Tatălui. Și numai prim cuvintele 
Cuvfintulhui s-au creat toate, jar aceasta presupune 'o gindire 
dare definește prin sensuri cele create. O esenţă fără gîndire 
conștientă m-ar putea folosi cuvinte definite pentru a area lu- 
mea lucrurilor și la persoanelor. Cuvintele presupun persoama 
gînditoare și liberă. Lumea este creată de un Dumnezeu par- 
somail, cu nm interegş iubitor, deci și cu 0 cugetare constantă, au 
e produsul nnei esențe carbe, supusă exalusiv nor legi imper- 
soinalle. 

Sf. Evanghelist loan a prezentat îm prologul Evangheliei 
Sale pe Cuvintul ca Cel prin care Dumnezeu a creat toate, 
pentru că mumai așa Dumnezeu poate să și mintuiască pe 'oa- 
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memii căzuţi prin voia lor în despărțirea de Dumnezeu și deci 
din viața în, E], midicîndu-i la viața în EA. 

Omul e ridicat din mou prin Cuvîntul întrupat să trăiască 
în mod viu comuniunea Acestuia cu Tatăl, pentru că spre a- 
ceasta a fost creat, deci și spre comuniunea cu ceilalți oameni, 
făcuți pentru aceasta. 

Numai Creatorul, și anume Creatorul în calitatea Lui de _ a 
existenţă în comuniune, poate înălța creaturile la Sine ca exis- Blu Voi k 
tențe conştiente, folosindu-se şi de voia lor, la viața de relație Nei în Mie. 
cu El şi în El, sau la comuniunea cu E] și deci și între ele. O Sava iubik 
esență panteistă, din care oamenii au ieşit în baza unei legi enw Eu... 
lipsite de iubirea conștientă, mu poate înălța pe oameni la o 
astfel de comuniune, cum de altfel oamenii nici mu pot cădea 
din 'ea, odată ce nici nu există o comuniune în acea esenţă. 

Îmtre astfel de oameni mu mai există binele şi răul. 

Se pare că tot în timpul acesta lisus a trecut prin locali- 
iăți dim Iudeea spre a propovădui învățătura despre Sine și a 
vindeca pe bolnavii din ele. Sf. loan Botezătorul, care se afla 
mu departe, lîngă Iordan, auzind de faptele minunate ale di 
lisus, a trimis pe doi din ucenicii Săi aa să-L, întrebe, spre con- 
vingerea lor: „Tu ești Cel ce vine, sau pe altul să aşteptăm?“ 

(Matei 11, 3). 

Ioan, imsuflat de Dummnezeu, dădea astfel lui lisus um nou 
prilej pentru a-și mărturisi dumnezeirea Imi. Folosind acest 
prilej, lisus a răspuns ucemicilor lui loan: „Mergeţi și spu- 
meți Mui loan (mai bine zis, aflaţi voi înșivă): orbii își capătă 
vederea, șehiopii aumblă, leproșii se curăţesc, surzii aud și 
morții înviază şi săracilor li se aduce veste bună. Și fericit 
este cel ce nu se va sminti întru Mine“ (Matei 11, 5—6). 

Că nu loan avea nevoie să se convingă despre lisus că e 
Fiul lui Dumnezeu cel așteptat, ci a trimis pe ucenici la E], 
ca Acesta să dea și prin arătarea misiunii de Înaintemergă- 
tor a lui loan dovada că El este Cel al cărui Înaintemergător 
este, căci altfel n-ar mai fi Înaintemergător, o vedem din fap- 
tul că lisus ma început, după plecarea ucenicilor jui loan, să 
prezinte pe loan mulțimii din jurul Lai ca pe acest Înainte- 
mergător al Său. loan este, zice Iisus, prooroc, „dar mai muult 
decât un prooroc“ (Matei 11, 9; Luca 7, 20). El «este cel care a 
putut arăba cu degetul pe Cel prezis de prooroci, adică pe 
Sine. El este Cel despre oare s-a scris: „lată Fu trimit înain- 
tea feţei Tale pe îngerul Meu, care va pregăti calea Ta îna- 
imtea Ta“ (Mal. 3, 1; Matei 11, 10). El seste ca atare cel mai 
miare dintre cei născuți din femei, căci M-a putut arăta pe 
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Mime cu degetul. „Totuşi cel mai mic în Împărăţia cerurilor 
este mai mare decît el“ (Matei 11, 11), pentru că el nu s-a 
putut umi cu Mine Cel de după Înviere, pentru că a plecat 
din viaţă înaimte de aceea. El a arătat Împărăţia cerurilor în 
Persoana Mea, şi „cei ce se silesc, pun mina pe ea“, dar el 
m-a putut pune. Căci în el s-a încheiat șirul proorocilor, ba 
chiar Legea şi-a împlinit rostul, căci a venit Cel proorocit și 
Cel spre care conducea Legea, fiindcă a apărut Acela. „Toţi 
proorocii și Legea au proorocit pînă la loan“ (Matei 11, 13). 
lisus arată prin aceasta pe loan ca pe cel mai mare dimtre 
prooroci, dar întrucât cel mai mare dintre prooroci e ultimul 
care gătește calea Lui, el vede mai puţin faptele mîntuitoare 
ale Fiului făcut om, decit contemporanii și nurmătonii Lui. 

Dar pe cei dintre contemporanii Săi care L-au cunoscut 
atît pe cel care L-a arătat pe El ca Mintuitorul așteptat, cu 
degetul, cât şi pe Sine Cel așteptat ca atare, însă nu l-au are- 
zut nici pe acela, nici pe Sine, Fiul Omului, alte cuvinte ale 
lui lisus, după întoarcerea în Galileea, îi fac vrednici de o- 
sîndă. . 

Sf. Evanghelist Matei amintește cu acest prilej și amus- 
trarea pe care lisus a adresat-o cetăților din Galileea, poate 
după ce s-a întors din ludeea. „Atunci a început lisus să mus- 
tre cetăţile în care a făcut cele mai multe minuni ale Sale, 
căci nu s-au pocăit“. Dacă sar fi făcut asememea minuni în ce- 
tăţile păgine, L-ar fi primit. De aceea mai ușor le va fi ace- 
lora în ziua judecății; ba chiar Sodomei și Gomorei le va fi 
atunci mai ușor decît Capernaumului, pentru că dacă s-ar fi 
făcut în ele minunile făcute în el, s-ar fi pocăit. 

Primirea sau neprimirea Lui va fi criteriul după care se 
vor judeca toţi, fiind trimiși la fericirea sau nefericirea veş- 
nică (Matei 11, 21—24). Păcatul neprimirii lui Hristos ca Fiul 
hui Diuumnezeu Cel întrupat e cel mai mare păcat. Căci din el 
vin toate păaatele, necumoscînd pe Dumnezeu ca Treime iubi- 
toare. Dacă cei din Sodoma ar fi cunoscut pe Hristos, m-ar fi 
căzut în păcatele lor. 

Dar Jisus mu se plingea Tatălui Său mici cînd vedea că nu 
e primit de cei ce, din pretinsa lor deșteptăciune, Îl respim- 
geau pe El. Îl slăvea pentru că prin aceasta se alegeau cei ce 
voiau să-și realizeze umanitatea lor adevărată, mmită cu sme- 
renia, de cei ce rămîneau închiși în mândria lor egoistă, în- 
gustă. Îl slăvea pe Tatăl ca Fiu dumnezeiesc, pentru că L-a 
trimis cu scopul ca să facă să se aleagă cei ce vor să crească 
cu adevărat la adevănata umanitate de cei ce mu vor. Îl slă- 
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vea ca om, pentru că cu voia Tatălui s-a făcut um om de mo- 
del în privința aceasta. Și numai un astfel de om se putea face 
Fiul Tatălui ceresc, Izvorul bunătăţii accesibil oamenilor. Se 
afirma în fața oamenilor ca Dumnezeu care poruncește cele 
bume, dar și ca om smenit, pentru ca să se dea pildă; iar în 
fața "Tatălui, ca om ce-l, slăvește, 1 se roagă spre a atrage 
și pe oameni la această relație cu Tatăl şi pentru a face bucu- 
ria Tatălui pentru fața nouă a omului. 

„Te slăvese pe Tine, Părinte, Doamme al cerului şi al pă- 
mântbului, că ai ascuns acestea de cei înţelepţi și pricepuţi și 
le-ai descoperit prumeilor. Da, Părinte, căci aşa a fost bună- 
voirea înaintea Ta“ (Matei 11, 25—26; Luca 10, 21). 

El a venit la oameni avînd și vrînd să dăruiască lor toate 
bunătățile wmeale ale 'Tatăhui, menite să dezvolte umanitatea 
adevărată în oameni, dar tocmai acestea mu le primeau cei 
mândri şi înguști în mândria lor. lisus, ca Fiul Tatălui, era sin- 
gunul care cunoștea pe Tatăl ca plin de aceste bunătăţi şi le 
putea comunica oamenilor, cum și Tatăl Îl cunoștea şi-L fă- 
cea cunoscut pe Fiul ca Cel ce purta, arăta și comunica oa- 
memilor aceste bunătăţi. Dar pentru că ele mu erau primite 
decât de cei smeriţi, care prin ostenelile şi poverile 'ce le ve- 
mieau din lume, scăpaseră de iluzia că au în ea totul, lor «a 
voit Fiul să le descopere, ca o răsplată însutită, odihna pen- 
inu toate acele osteneli. 

„Toate Mi-au fost date de către Tatăl Meu şi nimeni mu 
cunoaște pe Fiul decât numai Tatăl, mici pe Tatăl nu-L, cu- 
noașite mimeni decît numai Fiul și cel căruia va voi Fiul să-L 
descopere“. lar aceștia sînt cei către care zice: „Veniţi la 
Mime_toţi cei osteniţi şi împovăraţi și vă voi odihni pe voi“ 
(Matei 11, 28) iubirea Celhui atotputernic dăruind toate celui 
“uubit, îl odihnește pe acesta de toate oboselile care mu-i aduc 
decât satisfacţii trecătoare, amăgitoare. lar această odihnă îi 
vine ca un jug ușor, da care ţine, căci vrea să facă și el voia 

Celui ce-l iubește, și-l despovărează de jugul grijilor și apă- 
sărilor lumii acesteia, care îl ţin în agitaţie și memulțumire. 
Cel ce poartă jugul blând şi smerit sal lui Dumnezeu, care-l în 
bește și fi 'asigmură 'toate mingiierile, va fi și El blind şi sme- 
rit cu toți. Nu va fi neliniștit, agitat, pretenţios, aspru. Însuși 
jugul acesta e o odihnă. 

„Luaţi jugul Meu asupra voastră și învățați de la Mine 
că sînt blind și smerit cu inima și veţi găsi odihna sufletelor 
voastre. Căci jugul Meu este bun și povara Mea este ușoară“ 
(Matei 11, 29—30). 
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lisus își afirmă calitatea Lui de jug suprem al tuburor. 
Dar calitatea jugului blând și odihmitor. În încrederea că stăm 
sub puterea lui Hinistos- Dumnezeu, scăpăm de povara tuturor 
grijilor. Stăpîninea Lui e dulce și odihnitoare. 

Cu câtă încredere și claritate vorbește lisus de această 
aaliibate a Sa de Stăpînitor atotputernic și atoateodihimniboir! 

Pe măsură ce lisus se făcea mai cunoscut ca Cel ce e însuși 
Fiul lui Dumnezeu și ca atare mai mult decît Legea, apărătorii 
ei Îl atacau mai mult, dar El răspundea afirmând iarăși chum- 
mezeirea Lui. Aceia Îl atacau din nou, după vindecarea slă- 
bănogului de ila ilacul Vitezda, pentru nerespectarea simbetei, 
din prilejul smulgerii de spice de către ucenicii Săi cînd tre- 
ceau odată cu El prin miște holde și erau flămînzi. lisus le-a 
răspuns cu pilda preoţilor care desfășoară activităţi sâmbăta 
în templu. „Ci grăesc vouă că mai mult decît templul este 
aici“ (Matei 12, 6). Adică El este Fiul lui Dumnezeu și ca atare 
mai muult decât templul și dacă templul îi poate scuti pe 
preoți de păzirea sîmbetei, cum mu i-ar putea scuti EA, care e 
mai mult decât templul, pe ucenicii Săi? „Căci Domn este și al 
sîmbetei Fiul Omului“ (Matei 11, 8; Laca 6, 5). În aceasta este 
iarăși o afirmare 'a dumnezeirii Salle. lar EI, ca Dumnezeu, pune 
mai presus de formalismul Legii, mila: „Dacă știați că milă 
voiesc, iar nu jertfă (jertfele nituale din templu), m-aţi fi osân- 
dit pe cei nevinovaţi“ (Matei 12, 7). lar când, după aceea, în- 
tilnind într-o sâmbătă nm om cu mîna uscată, aceia l-au înbre- 
bat dacă se cade să vindece sîmbăta pe acest om, ca să-L în- 
vinuiască de va răspunde afirmativ, El nu numai că a răs- 
puns afirmativ, ci l-a și vindecat îndată, întemeindu-și fapta 
pe exemplul omului care-și scoate sîimbăta oaia căzută în groa- 
pă, și cu observația: „Cu cît se deosebește omul de oaie! De 
aceea se cade a face bine sîmbăta“ (Matei 12, 11). Fapta bumă 
e superioară restricţiilor formaliste ale Legii. 

După Ev. Marcu, lisus pune și mai mult în relief superio- 
ritatea omului față de sîmbătă: „Și zicea lor: Sîmbăta «a fost fă- 
cută pentnu om, nu omul pentru sîmbătă“ (Marcu 12, 27). 

Ev. Luoa prezintă pe lisus, pe care-l pîndeau cărturarii 
şi fariseii de-l va vindeca pe acel om, punându-i în încurcă- 
tură pe aceia ale căror gînduri le cunoștea, prin cuvîntul: „Vă 
întreb pe voi: Ce se cade sîmbăta? A face rău sau bine? A 
scăpa um suflet, sau a-l pierde?“ (Lauoa 6, 9). Pentru El a nu 
face bine unui om cînd e în suferință, sau cînd se ivește pu- 
tința aceasta, finseamnă a-i face rău. Nepăsarea e un rău. A- 
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ceia, neputimd răspunde că mu se cade să facă bime, lisus l-a 
vindecat pe cel cu mâna uscată. 

Nu mumai lumea, ci şi rînduielile ei s-au dat de Dium- 
nezeu pentru om, pentru creșterea lui spirituală, pentru mân- 
tuirea lui. Fiul lui Dummezeu însuși s-a făcut om pentru 0a- 
meni. Omului i-a dat Dumnezeu cea mai mare valoare după 
a Sa. 

Aceasta a servit iarăși fariseilor atît de mult ca motiv de 
dușmănie, că se gîndeau la pierderea Lui. Dar El le opunea 
iarăși odată cu dnila de oameni, blindețea și smerenia Sa, la 
care voia să ridice și pe oameni. De aceea anunţă că El însuși 
va judeca pe oameni, luînd ca normă această înălțime adevă- 
rată la care trebuiau să ajungă oamenii, eliberaţi de trufia 
falsei perfecțiuni a împlinirii umor fapte formale. El va fi Ju- 
decătorul lor și pentru că are Duhul lui Dumnezeu-Tatăl în 
Siinie. De aceea nu se prinde la ceartă cu fariseii. 

Ev. Matei referă de aceea la El cuvîntul spus prin proa- 
rocul Isaia: „Ca să se împlinească ceea ce s-a spus pnin Isaia 
proorocul, care zice: lată Fiul Meu pe care L-am ales, iubitul 
Meu întru care a binevoit sufletul Meu; pune-voi Duhul Meu 
peste El (ca om) și judecata neamurilor va vesti. Nu se va certa, 
nici nu va striga, nu va auzi nimeni pe ulițe, glasul Lui. Tres- 
tie strivită mu va frînge şi feștilă fumegindă mu va stinge, 
pînă ce nu va scoate, spre binuinţă, judecata. Și în numele Lai 
vor nădăjdui neamurile“ (Matei 12, 17—19). 

O altă acuză ce i-a aduceau cărturanii și fariseii, când Îl 
vedeau făcînd minuni, ena aceea că face aceasta cu ajutorul 
demeomilor. Şi pentru că i-au adus această acuză chiar cînd a 
scos sun demon diintbr-um om, disus le-a putut răspunde: „Dacă 
Satamia scoate pe Satana, s-a dezbinat în sine! Dar atunci cum 
va dăinui împărăția lui?“ (Matei 12, 26). Nu rămâne, deci de- 
cât că scoate demeomii cu Duhul lui Diuminezenu. 

„lar dacă Em cu Duhul lui Dummezeu scot pe demoni, iată 
a ajuns la voi. Împărăţia lui Dumnezeu“ (Matei 12, 28). Era 
dovada grăitoare dată de Iisus că ie Fiul lui Dumnezeu Cel 
întrupat. Căci numai El putea aduce Împărăţia lui Dumnezeu 


pentru oameni. Hristos nu era unit numai cu Tatăl, ci avea în p= luca | 


EI și pe Duhul Sfînt, răspândind dim EI, ca om, lucrarea Du- 
hului înţre şi în oameni,(dec) Împărăţia lui Dummezeu. 

Cei ce mu-L, primesc pe El m-ar avea păcat, dacă m-ar! 
aviaa în Sine pe Duhul Sfint. Căai în acest aaz n-ar fi Fiul bui 
Dumnezeu cel întrupat. Dar meprimindu-L. pe EL, nu primesc 
pe Duhul Sfînt. Și e cel mai mare păcat a nu primi pe 
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Duhul Sfint, care lucrează din lisus. Aceasta înseamnă că sînt 
într-o mare nesimţire, căci Duhul e în Fiul, cu ducrarea Lui 
în oameni din Firul, care le-a venit aproape, ca om. A mu mecu- 
noaște existența Duhului înseamnă a nu recunoaște pe Fiul 
Cel întrupat. Dim nerecunoașterea Duhului vine meputința me- 
cunoașterii Fiului și ia oricărei vederi și vieţi superioare celei 
din Mumela aceasta. 

„Celui care va zice cuvînt împotriva Fiului Omului î se 
va ierta Lui, dar celui care va zice împotriva Duhului Sfint, 
mu i se va ienta nici în veacul acesta, nici în cel viitor“ (Matei 
12, 32). 

Cerîndu-i unii cărturari și farisei darăși um semn mai Con- 
vingător despre cdhumnezeinea Lai, decît vindecănile minunate 
prin Duhul, lisus le-a dat același semn pe care li l-a dat cînd 
ja întrebat despre um astfel de semn după ce, curățind tem- 
plul de negustori, îl declarase pe acesta casa Tatălui Său, deci 
pe Sime Dumnezeu: învierea Sa din moartea ce i-o vor pri- 
cinui ei prim răstignire. Dar dacă atunci exprimase acest fapt 
prim dărimarea de către ei şi reclădirea de către El a trupu- 
hui Său ca templu, acum îl exprimă prin imaginea lui lona, 
care a ieşit din pînbecele chitului după trei zile și trei nopți. „Așa 
va fi Fiul Omului în imima pământului trei zile şi trei mopţi“ 
(Matei 12, 40). 

Birmuirea morții prim Sine va fi cel mai mare semn că este 
în Sime Dumnezeu făcut om. Şi prin aceasta va întemeia Îm- 
părăţia veșnică pentru cei ce vor arede în El. 

Întemieiletorii religiilor panteiste exprimă, prin înaze fru- 
moase, dar vagi și pe mimic întemeiate, adincimea divinității. 
Dar biruirea morții pentru veci și asigunarea vieţii per- 
sonale conștiente și fericite a oamenilor e dovada sigură la ce- 
lei mai mari puteri 'a lui Dumnezeu și viața personală și fe- 
ricită fără moarte e dovada celei mai mari și negrăite 'adin- 
cimi la lui Dumnezeu. Ce folos de adîncimile de dincolo de 
conștiință care mu mânbuilesc persoana omului? Sînt elle cu ade- 
vărat adâncimi? Nu sînt ele produsele famtbeziste ale gindinii 
noastre, deci infenioare ei? Toate construcțiile gîndirii omenești 
sînt inferioare ei. Învierea lui Hristos e fapta atotputerniciei 
dummnezeiești, neinventată de minte, pe care n-ar fi putut-o 
inventa mintea, ci s-a impus prin mărturia cu prețul morţii 
a clor ce iau aomstaitat-o. Ea 'e temeiul credinței în atotputemni- 
cia dovedită obiectiv a lui Dumnezeu Ce] personal și ide 'oa- 
mieni iubitor și a humnezeirii lui Hristos, Fiul Lui. 
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lisus, după ce a dat ca semn al dumnezeirii Sale Învierea 
Sa, ştiind că iudeii nu-L vor primi mici după ce va învia, de- 
Glară că ei vor fi osîndiți da judecata finală de bărbaţii din 
Nimive, a căror pocăință în fața puterii lui Dummezeu s-a ară- 
tat după o faptă cu mult mai mică, prin ieşirea din pinte- 
cele chitului, în urma propovăduirii lui Iona (Matei 12, 41). De 
asemenea vor fi osîndiți la judecată de regina de la miazăzi, 
care „a venit de la marginile pămîntului să asculte înțelep- 
ciunea lui Solomon. Și iată aici este mai mult decît Solomon“ 
(Matei 12, 42). 

Iisus înțelege cele din Vechiul Testament ca preînchipuiri 
ale celor privitoare la Sine, Cel ce împlimește și în acest sens 
Legea. Fl e Cel preînchipuit de Solomon. În același timp, El 
prezintă pe păgînii de odinioară ca preînchipuind pe păgânii 
de după EI, care-L. vor primi pe El mai mult decit iudeii, deși 
aceștia (au fost pregătiţi în mod deosebit pentru primirea Laui. 
E] este measemănat mai mult decit regele Solomon, cel mai 
înțelept dintre înțelepții Vechiului Testament. În toate cuvin- 
tele Sale se prezintă ca Cel mai presus de cei mai înalți dim- 
tre oameni, ca Duumnezeu întrupat. El e singurul care învie şi 
rămîne înviat înainte de sfirşitul lumii, pe cînd ceilalți vor 
învia numai atunci. El e nădejdea învierii tuturor și centrul 
din care va iradia puterea ei. 


IX. Parabolele sau imaginile Împărăției cerurilor 
Şi alte minuni 


Tot în Galileea, de la țărmul mării, de pe o corabie, se 
pare de lîngă Capernaum, lisus a înfățișat mulţimii adunată în 
jurul Lui Împărăţia cerurilor prin multe imagini sau para- 
bole (Matei 13, 1—3). 

Se poate spume că toată propovăduirea lui Hristos este o 
învățătură despre Împărăţia cerurilor sau a lui Dummezeu. 
Este Evanghelia Împărăției. Prin toată propovăduirea Sa El A 
se prezintă pe de o parte ca_ Fiul lui Dumnezeu, pe de alta ca 
Cel ce s-a făcut om ca să întemeieze Împărăţia cerurilor și 
să-i dea o veșnică existenţă și să-i pregătească pe oameni pen- 
tru ea. Între acestea două e o legătură strinsă, indisolubilă. Nu- 
mai ca Fiul lui Dumnezeu cel întrupat poate întemeia și sus- 
ţine Împărăţia cerurilor. Căci Împărăţia aceasta înseamnă umni- 
rea între oameni și Dumnezeu, ca și iubirea între ei, din pu- 
verea unirii cu Dumnezeu. lar unirea oamenilor cu Dumnezeu 
își lare centrul și izvorul în Hristos, care a unit în Sine umanitatea 
cu dumnezeirea. Ea este Împărăţia iubirii. Deci feriairea fă- 
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găduită oamenilor în „ea este o fericire a dubirii sau a Comiu- 
niunii. Nu e făgăduită ca o fericire în izolare. E Împărăția în 
care membrii sînt fiii Tatălui ceresc pentru că Fiul Lai cel 
Unul-Născut s-a făcut Frate cu ei. 

Împărăția cerurilor e tema Predicii de pe munte. Ferici- 
miile descriu condiţiile ce trebuie să le cîştige omul încă de pe 
pămînt ca să ajungă în Împărăţia cerurilor, ce începe încă de 
aici. Rugăciunea Tatăl nostru o cere pe ea. Esența acestor 
condiții stă în împlinirea poruncii: „lubiţi pe vrăjmașii voş- 
tri, faceţi bine celor ce vă urăsc... ca să fiți fiii Tatălui ce- 
resc“. Cînd a cetate Îl ruga să rămînă în ea, lisus spunea: 
„Trebuie să binevestesc Împărăţia lui Dumnezeu și altor ce- 
tăți, fiindcă pentru aceasta am fost trimis. Și o propovăduia în 
sinagogile Galileii“ (Luca 4, 43—44). 

lar oamenilor le spunea: „Căutaţi mai întîi Împărăţia lui 
Dumnezeu și toate celelalte se vor adăuga vouă. Nu te teme 
turmă mică, pentru că Tatăl vostru sa binevoit să vă dea vouă 
împărăţia“ (Luca 12, 31—32; Matei 6, 33). Ba e „comoara 
neîmpuţinată în ceruri“ (Luca 12, 33). 

Împărăţia cerurilor e prezentată și prin panabolele sau 
imaginile (lui Iisus Hristos. Evanghelistul Matei redă din ele 
un mumăr de șapte în capitolul 13 'al Evangheliei sale. 

În ele lisus iarăși se prezintă pe Sine ca Dumnezeu Mîn- 
tuitorul, care întemeiază Împărăţia cerurilor și primește pe 
cei ce-L ascultă, în ea, sau nu-i primește pe cei ce nu-L as- 
cultă. 

Astfel, după ce în prima parabolă se prezintă pe Sine ca 
Semănătorul și sămânța Lui drept cuvintul Împărăției, apro- 
piindu-se ucenicii de El şi întrebîndu-L: „Pentru ce le vor- 
bești lor în pilde? El, răspunzînd, le-a zis: Pentru că vouă vi 
s-a dat să cunoașteţi tainele Împărăției cerurilor, pe cînd ace- 
lora nu di s-a dat..., ca mu cumva să se întoarcă și Eu să-i 
tămăduiesc pe ei. Și fericiţi sînt ochii voştri că văd şi ure- 
chile voastre că aud. Căci adevărat grăiesc vouă, că anulţi 
prooroci și drepți au dorit să vadă cele ce le priviți voi și 
m-au văzut și să audă cele ce de auziți voi, şi mu le-au auzit“ 
(Matei 13, 10—11, 16—17). 

Iisus răspunde ca Unul care dispune de Împărăţia ceru- 
rilor, declară că vorbește în pilde celor ce nu-L, primesc pe 
EI, ca să le facă parte de acea Împărăţie. „De aceea vorbesc 
în pilde, pentru că văzînd mu văd, şi auzind nu aud, mici mu 
înțeleg ... Căci inima acestui popor s-a învîrtoșat și cu ure- 
chile aude greu și ochii lui s-au închis, ca nu cumva să vadă 
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cu ochii şi să audă cu murechile și cu îmima să înțeleagă și să 
se întoarcă și Eu să-l tămăduiesc pe ei“ (Matei 13, 13—15). 
lisus îi fericește pe ucenici, că deşi le vorbeşte în pilde, 
ei. cunosc prim ele lucruri pe care nici chiar proorocii nu le-au 
cunoscut, deşi le vorbea Dumnezeu. Aceasta pentru că li le 
tilouiește E însuși, ca Dumnezeu făcut om şi li le arăta rea- 
lizate în El ca Dumnezeu și an. lar prin această tileuire și 
realizare în El le arată că dobîndirea de către oameni a Îm- 
părăţiei cerurilor depinde de primirea și de buna rodire a cu- 
vântului Lui, iar medobîndirea ei de merodirea cuvinbului Lai. 

După a patra pildă, Evanghelistul Matei afirmă că lisus e 
Dumnezeu, pentru că Dummezeu a spus că El îmsuși le va 
spune toate în pilde: „Toate acestea le-a vorbit lisus mulţi- 
milor în pilde și fără pildă nu le grăia mimic, ca să se împli- 
nască ce s-a spus prin proorocul care zice: Deschide-voi în 
pilde gura Mea, spune-voi cele ascunse de la întemeierea lu- 
mii“ (Matei 13, 34—35; Ps. 48, 3—A4). Nimeni n-a mai grăit de 
la începutul lumii cuvinte atât de înțelepte și conţinutul lor 
care se referă la viața din Împărăția cerurilor nu poate fi 
prezentat decît în parabole, în imagini, și mumai Dumnezeu 
îl poate prezenta, pentru că viața acelei Împărăţii e viața în 
EI. Dar El va lua gură omenească pentru a o prezenta oame- 
nilon cu puterea dumnezeiască. De legătura sau de melegă- 
tura cu Sine — spune lisus — depinde fericirea în Împărăţia 
cerurilor sau chinul veșnic al oamenilor. 

Apoi lisus a spus mulțimii celelalte șase pilde. Cea din- 
ţii dimtbre 'acestea ia fost cea despre holda în care Semănăto- 
rul a semănat sămânța cea bună, dar, pe cînd oamenii dor- 
miau, a venit vrăjmașul și și-a semănat în ei și meghină, care 
a eresaut împreună cu grîul. La porunca dată de Semănător, 
neghina nu e aleasă dim grîu decât la secariș, cînd va fi arsă 
în foc, cea bună fiind depozitată în magazie. 

Explicîndu-le Iisus ucenicilor această pildă, după ce, re- 
trăgîndu-se din fața mulțimilor în casă (Matei 13, 36), i-au 
cenut ei aceasta, El a spus și mai direct că Semănătorul este 
Fiul Omului. Și tot El este și Judecătorul care ma aduna la 
sfârşitul ihumii pe cei buni în Împărăția cenurilor, iar pe cei 
răi îi va trimite în focul veşnic: „Cel ce seamănă săminţa ieste 
Fiul Omului... Trimite-va Fiul Omului pe îngerii Săi care 
var culege din Împărăţia Lui (din vremea ei pământească, nm.) 
semințele și pe cei ce fac fărădelegea. Şi-i var arunca pe ei în 
văpaia focului, unde va fi plingerea și sarîșnirea dinţilor. A- 
tunci drepții vor străluci ca soarele în Împărăția Tatălui ilor“ 


89 








(Matei 13, 37, 41—43). Se vor umplea de tot sensul existenței, 
se va răspîndi dim ei iubirea care le vine din Tatăl ca din nul- 
țimul izvor, luminîndu-i asemenea Fiului Lui, Cel ce e, datorită 
Natălui, Soarele spiritual al creației. 

Cuvintele acestea despre Împărăţia Tatălui, pregătită prin 
Hristos, Fiul Lai, pentru toţi cei ce, crezind în El, sînt făcuți 
fii ai Tatălui împreună cu El, ca Frate, le-a preluat Sf. Ap. 
Pavel, spunînd: „După aceea sfîrșitul, cînd Domnul va preda 
împărăția lui Dumnezeu (și) Tatăl... Căci El va trebui să 
împărățească pînă ce va supune pe toți vrăjmașii Săi sub pi- 
cioarele Sale. Vrăjmașul cel dim urmă care va fi nimicit este 
moartea ... Iar când toate vor fi supuse Lai, abunoi și Fiul 
însuși se va supune Celui ce I-a supus Lui toate, ca Dumne- 
zeu să fie botul în toate“ (1 Cor. 15, 24—28). 

Tatăl lucrează prin Finul făcut om și înviat, adică prin 
tmupul Lai, la pregătirea tuturor pentru unirea cu El. Căci 
prim puterea trupului înviat al dui Hristos, simt duși toţi spre 
înviere și vor învia boţi. Pînă atunoi Hristos prim trupul Lai 
împlinește o misiune proprie exclusiv Lai, deși dim puterea 
Tatălui. Această misiume va înceta după ce moartea va fi total 
biruită. Atunci puterea Tatălui nu se va mai exercita prin Fiul 
altfel decât în EL însuși. Dar Fiul va rămânea Fiu, odată ce va 
avea conștiința că toate le-a supus El Tatălui și El nu mai are 
o ilucrare deosebită de cea a Tatălui. De aceea rîndurile de 
mai sus le introduce Sf. Ap. Pavel prin cuvintele: „Căci pre- 
cum în Adam toți mor, așa și în Hristos toţi vor învia. Dar 
fiecare la rîndul Său: Hristos începătura, apoi cei ai lui Hiris- 
tos ia venirea Lari. După aceea sfîrşitul, cînd Domnul va pre- 
da Împărăţia lui Dumnezeu și Tatălui“ (1 Cor. 15, 22—04). 
Hristos lucrează spre învierea oamenilor prin umanitate cum 
luarează Adam spre moartea lor. Dar în umanitatea lui Hris- 
tos lucrează Dummezeu. 

Toate le face Fiul Cel întrupat, sau făcut Fiul Omului, 
pentru Tatăl. Căci pentru aceasta s-a făcut om. lar prin toate 
înalță numanitatea Sa și pe oameni la starea filială desăvârșită 
faţă de Tatăl. 

Numai în Împărăția Tatălui e fericirea veşnică și deplină 
a oamenilor. Şi pe ea o pregătește Fiul, sau Tatăl prin Fiul. 
Nu e despărţire între lucrarea Fiului și a Tatălui. Numai prin 
Fiul întrupat lucrează Tatăl. 

Iisus afirmă că de El depinde soarta veșnică a oameni- 
lor. Se arată că și îngerii îi slujesc Lui. Dacă El lucrează prin 
toare, inalusiv prin oameni, cum n-ar duona și prin îngeri? Mai 
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ales îngemii au un rol în taina plecării oamenilor de pe pământ. 
Dar Hristos vrea să rămînă în viața de pe pămînt mu mumai 
ceii ce fac voia Lai, ci și cei ce mu o fac pe aceasta, adică nu 
numai grîul, ci şi meghina. Îngerii iau de pe pămînt pe orice 
om când Hristos le poruncește. Dar tot prin ei „va despărți pe 
cei răi din mijlocul celor drepți la sfirșitul veacului“ (Matei 
13, 49). 

Îm celelalte cinoi pilde lisus de asemenea descoperă, cum 
n-a putut-o face altcineva, valoarea Împărăției cerurilor, în- 
temeiată de EI și crescută din puterea Lui, ca o valoare ce 
întrece toate valorile și îndumnezeiește toată creația ca scopul 
cel mai înalt al creaţiei. Ea crește pînă la a cuprinde toate din 
umanitatea Lui, ca dintr-um grăunte de muștar. E creația 
voată dospită de El ca de nm aluat, e comoara pe care, aflîn- 
d-o omul, vinde toate ca să cumpere țarina unde se află, adică 
pe Hristos; e mărgăritarul pe care, aflîndu-l, negustorul vimde 
toate ale lui ca să-l cumpere. Toate le părăsește omul pentru 
ea, pentru că ea este desfășunarea bunătăților mesfirșite ale 
Hui Hmistos. 

lisus se prezintă pnin acestea ca izvorul tuturor bunătă- 
ților pentru oamemi. 

Cît e pe pămînt Împărăţia cerurilor e ca um măvod care 
adumă în el tot soiul de pești. Dar cînd s-a umplut, la sfir- 
şibul duumii, pescarii sau îngerii trăgîndu-l la mal, dincolo de 
lumea aceasta, aleg „în vase“, sau în locașuni dhummezeiești pe 
cei buni, iar pe cei răi îi aruncă afară (Matei aap. 13). 

Toţi oamenii sînt făcuți pentru a se bucura da sfîrșibul 
lumii de Împărăţia Hhuminoasă și iubitoare ia dlui Hristos, de re- 
lația imternă cu IE]. Dar în ea vor ajunge numai cu voia lor. 
Cei ce mu vor (ajunge în ea, vor fi aruncaţi în focul chimurilor 
veșnice. Soarta veșnică a lor depinde de recunoașterea sau me- 
recunoașterea (lui Hristos ca izvor al fericirii veșnice, de viața 
lor comformă sau meconformă 'cu la Lui. 

Acestea le spune Hristos cu toată îndrăzneala în panaba- 
lele Sale. 

După ce a isprăvit învățătura în pilde de pe conabie, în- 
serîndu-se, lisus a cerut ucenicilor să treacă pe țărmul de ră- 
sărit al lacului Ghenizaret. În vreme ce conabia înainta pe în- 
tmumeric, El dormea la pupa corabiei. Şi pornindu-se furtuna, 
ucenicii s-au speriat și L-au sculat. lar El sculindu-se, a po- 
runcit vântului să se liniștească, iar pe ucenici i-a mustrat 
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pentru puţinătartea enedinței lor. Acesta a fost um prilej pen- 
tm Apostoli de-a cunoaște că în El este o putere mai presus 
de a oamenilor: „Şi s-au înfricoșat cu frică mare și ziceau 
umul către altul: Cine este Acesta, că și vintul și marea as- 
cultă de El?“ (Marcu 4, 41). 

Purta slăbiciumea firii omenești pînă la trebuința ei de 
somn, pînă la mefolosirea ei ca mediu conștient de comuni- 
care, dar în același timp putea face uz prin glasul ei de pu- 
terea mai presus de natura creaţiei a dumnezeirii Sale. Își fă- 
cea vădită dummezeirea mu numai prin cuvinte, ci și prin pu- 
terea ei asupra maturi, dar manifesta şi puterea Sa dumme- 
zeiască asupra maturii fie prin cuvîntul și trupul omenesc, 
fie numai prin acesta. Dar era mecesară și credința omului 
pentru ma se simţi puterea Lui dumnezeiască asupra lui și 
asupra naturii, sau chiar pentru a se folosi aceasta. De aceea 
Iisus îi anusbră pe ucenici că prin puținătatea credinței lor n-au 
rămas liniștiți în faţa furtunii, știind că din E, chiar donmind, 
inadia puterea care-i va apăra de furtună: „Și le-a zis lor: 
Pentru ce sînteţi așa de fricoși? Cum de mu aveţi credință?“ 
(Marcu 4, 40). 

Între localitățile în care lisus s-a dus din Capernaum să 
propovăduiască, a fost și Nazaretul. 

Sf. Evanghelist Matei descrie vizita în Nazaret după qos- 
tirea celor şapte parabole la marginea Capernaunului de pe 
corabia de pe lacul Ghenizaret (Matei 13, 54—58). Sf. Mancu 
prezintă această vizită, făcută după venirea lui lisus din ţi- 
nutul Gadaremilor și vindecarea fiicei lui lair în Capernaum 
(Marcu 5, 1—4). Dar s-ar putea ca ea să fi avut loc după ce 
Tisus a liniștit în moaptea ce-a urmat după pildele învățate, la 
marginea mării dîngă Capernaum, vântul şi marea, ce învăluiau 
corabia. Această potolire a furtunii pe mare va fi fost deose- 
bită de uma anterioară, cînd au trecut cu corabia la CGadiamna. 

lisus a voit să spună cuvîntul Împărăției și în localitatea 
unde anu prezis proarodii că va locui. A voit să anate și (acolo 
că în El s-au împlinit proorociile care-l. vesteau. Dar faptul 
că se descoperea ca atare, după ce trăise retras lîngă losit și 
lîngă mama 'Sa, explică şi de 'ce aceia nu L-au primit ușor ca 
Dumnezeu, 

„Și la venit în Nazaret, umde fusese crescut. Și după Obi- 
ceiul Său, la intrat în ziua simbetei în sinagogă și s-a sculat 
să citească. Și (mu din întîmplare) i s-a dat cartea proorocu- 
lui Isaia. Și deschizînd El cartea, a găsit (iarăși mu din întim- 
plane), docul unde era scris: „Duhul Domnului este peste 
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Mine, (fapt) pentru care M-a uns să binevestesc săracilor; M-a 
trimis să vindec pe cei zdrobiți cu inima; să propovăduiesc 
robilor dezrobirea și celor orbi vederea; să slobozesc pe cei 
apăsați“ (Luca 4, 16—18; cf. 1s. 61, 1). Textul îl prezintă pe 
lisus ca Cal venit să întemeieze Împărăţia cerurilor și arată 
care sint cei ce vor face parte din ea. Ei sînt cei săraci cu 
duhul și cei prigoniţi, cei zdrobiţi cu inima pentru păcate și 
pentru mizeriile dluumiă. 

După ce a dat cartea și se pregătea să explice acest text, 
toți erau ațintiți cu ochii asupra Lui, simțind că-l va aplica 
la Sine însuși. „Și (de fapt) E1 a început a zice către ei: Astăzi 
s-a împlinit - Seripbura aceasta în urechile voastre (în văzul 
viostiru)“ (Lauoa 4, 21). 

Această afirmare și alte învățături ce li le dădea, i-au 
uimit. Dar se și sminteau întrebîndu-se: „Au mu este Acesta 
fiul teslarului?“ (Matei 13, 54.57). Poate că i-ar fi scăpat de 
această sminteală, dacă mar fi făcut şi la ei vindecările pe care 
ei auziseră că le-a făcut în Capernaum. Dar pentru aceasta ar fi 
fost mecesară și o credință din partea lor, pe care ei nu o pu- 
teau avea. lisus nu făcea minuni și mici chiar vindecări decît 
pentru mântuirea sufletească a oamenilor, jar aceasta nu se 
putea realiza fără credința lor. Nu făcea minuni de dragul 
minunilor; sau pentru a se impune din mândrie. De aceea 
Hristos nu mumai că nu a făcut şi la ei asemenea vindecări, 
ci i-a şi mustrat pemtru necredința lor, declarind că „nici un 
prooroc mu este bine primit în patria lui“ și wiscînd ca prin 
aceasta să aprindă și mai mult furia ilor împotriva Lai. De 
fapt aceasta i-a înfuriat pe localnici atît de mult, încît l-au 
dus pe virful muntelui pe care era zidită cetatea lor, voimd 
să-l arunce de pe el. Dar lisus le-a scăpat „brecînd prin mij- 
locul lor“ (Luca 5, 21—29). Le-a dovedit astfel dumnezeirea 
Sa, dar fără ca ei să se folosească cu ceva din aceasta. 

Înir-o zi, propovăduind lisus mulțimii și  vindecîndu-i 
bolnavii, dincolo de marea Tiberiadei (loam 6, 1), spre seară, 
ucemicii L-au rugat să poruncească mulțimii să plece ca să-și 
caute de mîncare. Dar lui lisus i-a fost milă să-i sloboadă 
pe oameni flămânzi și le-a dat poruncă ucenicilor să le dea 
ei să mănînce. Cînd ei i-au spus că m-au decit cinci pîini 
și doi pești, iar oamemii sînt ca la cinci mii, afară de fe- 
mei și de copii, a poruncit mulțimii să se așeze pe iarbă, iar 
ucenicilor să aducă cele cinci pîini și cei doi pești, pe care 
EI, bimecuvântindu-le, le-a poruncit să le împartă oamenilor. 
Ele 's-au înmulțit în așa fel, că de-a ajuns tuturor, ba au și 
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rămas 12 coșuri de rămășițe. A fost o altă minune din milă 
față de oameni, cum fuseseră și vindecările bolnavilor lor din 
timpul zilei (Matei 14, 14—21). Unde ar îi găsit atîția oameni 
mâncare pentru toţi ila apropierea nopţii? Ei rămăseseră însă 
aici cu grija mântuirii lor şi siguri că lisus va avea grijă și 
de hrana lar. 

Înmulţind pâinile și peștii, anată că El este Cel ce a areat 
sămînța grîului cu puterea de-a se înmulţi însutit și înmiit 
și peștii cu puterea de-a se perpetua și înmulți prin sămînța 
lor. A făcut dintr-o pîine o mie pentru toți câți aveau nevoie. 
Dar au și rămas 12 coșuri de rămășițe, căci niciodată oamenii 
nu rweușesc să consume tot ce li se dă de către Dumnezeu, ci 
rămîne mereu ceea ce e necesar omenirii întregi. De aceea 
le-a dat Iisus oamenilor în predica de pe munte încurajarea: 
„Deci nu duceţi grijă: ce vom mînca, ori ce vom bea, ori cu ce 
me vom îmbrăca? Că de toate acestea se îngrijesc păgiînii (cei 
ce nu cred în Dumnezeu). Ştie doar Tatăl vostru Cel carese 
că aveţi mevoie de ele“ (Matei 6, 31—32). Dacă am avea cu 
adevărat credinţă, Dumnezeu mi le-ar înmulți toate. 

Se poate -ca minunea săturării unor mulţimi cu puţine 
pîini şi cu puțini pești a făcut-o Iisus de mai multe ori. Ervan- 
gheliile ne mai relatează minunea săturării încă a patru mii 
de oameni, afară de femei, și de copii, cu şapte pîini și puţini 
pești, rămânînd șapte coșuri cu fărîmituri (Matei 15, 36—38; 
Marcu 8, 6—8). 

Totuși, precum vom vedea mai încolo, lisus m-a urmărit 
numai săturarea lor trupească prin această faptă repetată ci 
și să-i comvingă despre dumnezeirea Sa și prin aceasta să-i 
ajute să se mântuiască. Căci șiia că pe acești oameni sărmani 
îi va convinge. 

Același lucru l-a armărit Iisus și prin minunea aumblării 
pe mare, ce se pare că a urmat minunii înmulțirii pîinilor. 

Sf. Evanghelist Matei spune că după aceea lisus i-a silit 
pe ucenici să se suie în corabie și să treacă pe țărmul de apus 
al lacului Ghenizaret, spunîndu-le că va veni și El după ce 
va da drumul mulţimii (Matei 14, 22). 

Dar El n-a plecat după ei decit după ce s-a suit într-un 
munte să se roage. lisus arată și prin rugăciune că e și om. 
Prin rugăciune își deschide umanitatea dumnezeirnii și își arată 
și ca om afecțiunea față de Tatăl Său. 

lisus și-a însușit ca Fiu dummnezeiesc smerenia omului 
față de Tatăl și ca om dragostea neţărmurită a Fiului Umiul- 
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Născut față de Tatăl. Ena Umul și Același, și smerit mugător 
către Tatăl și trăia și intimitatea atectuoasă faţă de El ca Fiu 
născut dim fiinţa Lui. Se ruga ca om în numele oamenilor, deși 
ena şi Fiul lui Dumnezeu, ceea ce făcea ca rugăciunea Lui să 
fie deplin ascultată de Tatăl. 

De-abia pe la straja a 4-a (pe la ceasul al treilea după 
miezul mopţii) s-a apropiat de corabia lor învăluită de valuri. 
Pășea pe valurile mării. „Ucenicii, văzindu-L, umblind pe 
mare, s-au spăimântat, zicînd că e nălucă și de frică au strigat. 
Dar El le-a vorbit, zicîndu-le: Îndrăzniţi! Eu sînt. Nu vă te- 
meţi!“ (Matei 14, 26-—27). 

Petru a voit să probeze asigurarea ce li s-a dat că este 
El, cerîndu-l să-i poruncească să vină și el în întimpinarea 
Imi pe valuri. lisus din partea Lui i-a dat această poruncă. 
Dar pentru a face aceasta i se cerea și lui Petru o aredință 
care să învingă orice frică. Dar aceasta n-a putut-o face Peru. 
De frică a început să se scufunde. Numai o credinţă mealin- 
tită dă sufletului o tărie din comunicarea fermă cu Dumne- 
zeu care îl poate face să învingă prin trup legile naturii. 

Odată ce vedeau pe lisus amblînd pe mare şi Apostolii 
aveau prin aceasta dovada dummezeirii și a puterii Lai dum- 
nezeiești, Petru nu trebuia să mai aibă mici o îndoială în cre- 
dinţa lui, dar mai ales nu trebuie să mai avem moi vreo astfel 
de îndoială, când știm, spre deosebire de Petru, de atitea fapte 
prin care Hristos și-a dovedit dumnezeirea Lui. Noi trebuie 
să pomim la o faptă bună, care me apropie de E], dar care în- 
trece puterile moastre, mu din dorința de-a avea în reușita , 
ei dovada puterii Lui ajutătoare, ci ca unii ce sîntem siguri i 
de mai înainte că El ne va ajuta să o îimplimim. 

Să mu socotim nici o clipă că prezenţa lui Hristos lîngă 
noi 'e o nălucă, ci să fim siguri că ea este o realitate. 

lisus 'a ajuns astfel cu ucenicii Săi în corabia dor ila apus 
de lacul Ghenizaret. A doua zi dimineața, mulțimea aflată din- 

i colo de lacul Tiberiadei, văzând că conabia ou Apostolii nu era 
acolo și de Iisus știind că mu plecase cu ei, a venit și ea, în 
alte corăbii, la apus de lacul Tiberiadei, la Capernaum și 

| aflindu-L. acolo pe lisus, L-a întrebat: „Învățătorule, cînd ai 

venit aici?“ (loan 6, 22—25). 

Iisus le răspunde: „Mă căutați nu pentru că ați văzut 
minuni“ care v-ar fi făcut să credeţi în dumnezeirea Mea 
mânbuiboare, ci pentru că ați mâncat din piini și v-aţi sătu- 

rat“ (loan 6, 24). 
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Văzind mulțimea că-l. caută numai pentru că le-a dat 
mâncarea trupească, îi îndeamnă să-L. caute pe Ei ca pe Cel 
ce le poate da viața veșnică şi să se pregătească pentru 'ea prin 
credinţa în El și prin imitarea Lui. Deci rece la înțelesul mân- 
tustor al sătburării lor cu pîinille materiale. 

E propriu Evangheliei Sf. loan să redea explicănile mai 
adinci date de Iisus minunilor Lui. E] arată că a făcut mi- 
numi mu mumai ca să vindece trupește, sau din milă pentru 
anumite brebuinţe ale oamenilor, ci și oa să-i facă să creadă în 
FI ca Dumnezeu care poate asigura viața veșnică, sau Impă- 
răţia cerurilor. 

„Luoraţi nu pentru mâncarea cea pieritoare, ci pentru 
mâncarea ce rămîne (în voi) spre viața veșnică și pe care o va 
da vouă Fiul Omului. Căci pe El L-a pecetluit Dumnezeu-Ta- 
tăl“ (loam 6, 27). Viaţa veșnică nu o poate da decit E], căci 
Dumnezeu-Tatăl a întipărit în vumamitatea pe care și-a asu- 
mat-o El ca Fiu al Laui, veșnicia. Numai EA poate da viața veș- 
mică oamenilor, pentru că viața veşnică pe care o are numai 
E de la Dumnezeu-Tatăl prin naștere, Tatăl a voit oa El să 
o îmiipărească în mod mepieritor și în umanitatea asumată și 
prin ea să o comunice şi oamenilor cu care s-a făcut de ace- 
eaşi fire. 

Toată explicarea ce urmează de aici înainte n-a mai dat-o 
întregii mulțimi, ci numai celor din sinagoga din Capernaum. 

Auzind acest cuvînt, oamenii L-au întrebat ce au ei de 
făcut pentru ca El să le dea viața veșnică. Iisus ile-a 'răspuns 
că ceea ce li se cere este credința în El ca trimis de Tatăl, ca 
singurul care de poate da viața veşnică de la Tatăl, deci ca 
Fiul Tatălui: „Ce să facem ca să săvîrșim lucrurile lui Dum- 
mezeu? lisus le-a răspuns şi le-a zis: Acesta este lucrul lui Dum- 
mezeu, ca să credeți în Acela pe care El l-a trimis“ (loan 6, 
28—29). Acesta este lucrul cerut de Dumnezeu, ca să dea viața 
veșnică celor ce cred că El este Fiul Tatălui. Cime arede în 
Hristos ca în Fiul lui Dumnezeu, crede ... în calitatea de Tată 
a lui Dumnezeu, deci în D-zeul treimic, ca Dumnezeu al Wu- 
birii. Și Dumnezeu se bucură să fie crezut ca Tată și Hristos 
da Fiul Lui. Cei ce fac așa cred că Dumnezeu este un Tată iu- 
bitar și bucuros de credința ce-o arătăm Fiului Lui și deci 
și Lui ca Tată, că El voiește ca Fiul să dea și acestora viața 
veșnică ce-o are de la Tatăl Său, scop pentru care se și face 
om. 

Sf. Evanghelist loan laminteşte mereu din cuvintele lui 
Hwistos pe cele care pun în relief unitatea Lui de ființă și 
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prin iubire cu Tatăl și deci și îndemnul dat de El nouă să-l 
vedem uniţi în snibirea și legătura lor iubitoare cu noi. 


X. Iisus, pîinea care s-a coborit din Cer 
şi unitatea Lui cu Tatăl 


Această afirmare putemică din partea lui lisus a umităţii 
Lui cu Tatăl, deci a duummnezeirii Lui, i-a făcut pe cei cu care 
vorbea, să-l ceară un semm despre aceasta. Și prin aceasta s-a 
ajums la vorbirea despre pîine. Ei i-au spus că Moise le-a dat 
un semm că luarează din puterea lui Dumnezeu, căci le-a dat 
în pustie mana, care era pîine din Cer (leș. 16, 14—15). Dar 
E care pretinde că le dă viața veșnică, deci mesfirșit mai mrult, 
ce semn (le poate da? 

lisus le răspunde, arătindu-le: a) că nu Moise le-a dat 
pîinea cea adevănată din Cer, și chiar mana dată prin el, nu 
e de la el însuși. Spre deosebire de Moise, El însuși dă prin 
Sine pîinea din Cer; dar în același timp o dă Tatăl Său; b) 
pîinea aceasta este cu adevărat pîinea din Cer. Căoi El însuși 
este pfinea ce întreține existența şi ca atare s-a coborât în 
mod real dim Cer și este pîinea ce dă viața adevărată. E] e 
pîinea prim excelenţă; e pîinea vieții veșnice; e pîinea ce o dă 
Tatăl Său. „Deci lisus le-a zis: Nu Moise v-a dat pîinea cea 
din Cer; ci Tatăl Meu vă dă din Cer piinea cea adevărată. 
Căci pîinea lui Dumnezeu este cea care coboară din Cer și 
aare dă viaţă ihumii“ (loan 6, 32—33). 

Mama din Cer la fost o pîine creată și mu de Moise, ci de 
Dummezen. Acum se dă Dumnezeu însuși Cel făcut om ca 
pâine veşnică, dumnezeiască, cu adevărat dim Cer, chiar dacă 
se dă prin umanitatea asumată de EA. 

Dacă mumai io persoană e piime ce întreține viața spiri- 
tuală a altei persoane, Persoama care e nu numai om, ci și 
Dummezeu, sau e Omul care nu moare miciodată, fiimd tbot- 
odată Dumnezeu și avînd fin Sine Viața memărginită, poate dia 
viața veșnică și deplină. O persoană e pîine prin ea însăși, 
pentru că voiește prin ea însăși să se dea altora. Persoana 
umană 'e pîine, pentru că le chipul lui Dumnezeu. De aceea po- 
porul. româm zice de omul bun: „Bum ia pîinea“. Şi Fiul lui 
Dumnezeu se face om. 

Iisus larată prin 'aceasta că mana dată de Moise ia fost o 
preînchipuire la Sa, iar Moise însuși um prooroc ial Său. 

Finul Mui Dumnezeu poate crea pîinea materială pentru 
trupul. mostru, sau a putut înmulți pfinile materiale, pentru că 
este El însuși pîinea ce me hrănește în întregimea noastră în 
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veci. El este pîinea vieţii veșnice, pentru că ieste viața veș- 
nică şi memărginită însăși Și pentru că ia arătat că vrea şi 
poate să ni se dea și nouă, pentru că s-a coborit din Cer, adică 
s-a dat umanităţii asumate de E, unită prin fire cu a noastră. 

Domnici să primească această pîine superioară manei lui 
Moise, oamenii i-au cenut lui Iisus: „Doamne, dă-ne totdeauna 
această pîine“ (loan 6, 34). Ei tot mu înțelegeau că pîinea a- 
ceasta mu li se dă ca deosebită de EI, ci este El însuși. Orice 
persoană e ea însăși piine ce se dă alteia, fără să se confunde 
cu aceea. Căci mumai prin iubirea voluntară cu care se dă- 
muiește, fără să înceteze să se dăruiască, este pîine. lar Fiul 
ui Dumnezeu făcut om dintre noi, ni se poate da ca pîinea 
pe care mîncînd-o noi, nu mai flămânzim niaiodată. Orice per- 
soană umană care ni se dă ca piîime, me lasă în parte flămânzi, 
pentru că mu satisface foamea noastră mesfirșită. Fiul lui Dum- 
mezenu făcut om me satisface foamea și setea care este mesfir- 
şită. Dar pensoana se dă altei persoane, cînd persoana căreia 
i se dă, i se deschide cu încredere, cu iubire. Dacă nu vrea 
să vadă în aceea un izvor de viață sau dacă nu deschide gura 
apei ce curge din acel izvor, nu îi se poate dărui oa apă vie, 
ca pîine ia vieţii. Ambele persoane trebuie să fie active în 'ac- 
tul prin care una e pîinea alteia. 

Iisus le-a răspuns de aceea la cererea de-a le da pîinea de 
care a spus că o poate da El: „Eu sânt pîinea vieţii; cal ce vine 
la Mine mu va flămânzi și cel ce crede în Mine mu va îuseta 
niciodată“ (aan 6, 35). 

lisus Hristos e pîinea vieţii noastre, pentru că intră în 
comuniune cu moi ca om, dar în comuniune veşnică și nesfir- 
șită pentru că ie totodată Dumnezeu. Dar El poate intra în co- 
mumniune meslăbită, desăvârșită și mesfirșită cu Tatăl și cu Du- 
hal Sfânt. 

De aceea spune și aici că e pîinea vieții veşnice, pentru 
că e în comuniune cu Tatăl. El atrage la Sine pe cel ce e a- 
tras de Tatăl Său. În EI luorează Tatăl. E pîine, pentru că ieste 
în El pomirea de dăruire mesfîrșită a Tatălui. lar pe cal ce 
vine la E], atnas de Tatăl, nu-l va scoate afară. Sf. Evanghe- 
list loan revine mereu asupra prezenței și lucrării Tatălui în 
Fiul, asupra unităţii dor meconfundate: „Tot ce-Mi dă Tatăl, 
va veni la Mime, și pe cel ce vine la Mine, mu-l voi scoate 
afară“ (loan 6, 37). 

S-a coborât din cer, adică s-a făcut om, ca să poată să 
facă voia Tatălui, sau ca Tatăl să-și facă voia Lui prin Fiul 
întrupat. Dar Fiul face voia Tatălui prim voia Sa. Și voia Ta- 
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tălui e.ca Fiul să mu piardă pe mici unul, ci să-i fînvieze în 
ziua cea de apoi pentru viața veșnică. Prin Fiul fi scapă Ta- 
tăl pe oameni de pieire, prin Fiul îi învie la viața veșnică. Dar 
nu duarează acestea în Fiul, fără să luoreze și Fiul însuși. Nici 
Tatăl mu luorează fără Fiul, mici Fiul fără Tatăl. Fiul poate să 
nu piardă pe mici umul care vine da E și-i învie pe toţi în ziua 
de apoi, pentru viața veşnică, ce urmează zilelor, pentru că 
împlimeşte voia Tatălui, dar împlimește și voia Sa, pentru că 
învie cu anticipare trupul Său. Prin aceasta lisus cere celor 
din mulțime să mu vină da E] şi să nu creadă în El socotindu-L 
singur, ci împreună cu Tatăl. Fiul le care să areadă în El, pen- 
îm că așa le cere Tatăl și prim aceasta Fiul le cere să creadă 
și în Tatăl. „Pe cine vine la Mine nu-l voi scoate afară, pentru 
că M-am coborât din cer mu ca să fac voia Mea, ci voia Celui 
ce M-a trimis pe Mine. Şi aceasta este voia Celui ce M-a bri- 
mis, ca dim cei ce Mi i-a dat Mie, să mu pierd pe mici unul, ci 
să-i înviez pe ei în ziua cea de apoi. Că aceasta este voia Ta- 
tălui Meu, ca oricine vede pe Fiul și crede în El să aibă viaţă 
veșnică și Eu îl voi învia în ziua cea de apoi“ (loam 6, 37—40). 
Tatăl nu voiește să aibă viață veșnică cel ce nu crede în Firul. 
De aceea nu poate ajumge la viața veșnică cel ce mu arede în 
Fiul cel întrupat ca om și care, ca atare, și-a înviat uumamita- 
tea Sa. Cine mu crede în Fiul, nu crede în Dumnezeul adevă- 
rat care este Tată al Fiului, um Dummezeu iubitor. 

Ca să rezumăm în alte cuvinte cele spuse de lisus, spru- 
mind El pe de o pante că s-a coborit din cer, pe de alta că e 
trimis de Tatăl, El se afirmă pe de o parte ca de o fiinţă cu 
Tatăl, deci mu creatură, pe de alta ca Persoană deosebită de El 

lar spunând că s-a coborit să împlinească voia Taţălui, a- 
fimmă da fel că, deși e de o fiinţă cu Tatăl, e o Persoană deo- 
sebită de EI. 

Dar precum Fiul afinmă prin voia Sa voia Tatălui, așa 
Tatăl afirmă pe Fiul, deci și voia Lui de-a învia pe cei ce vin 
la EI, odată ce spune că și Tatăl voiește să aibă viaţă veşnică 
bot cel ce crede în Firul. 

Cum spune lisus şi în Ev. dui Luca, El seste unit au Tatăl 
așa de muult, fiind și deosebit de E, că mimiemni mul. cunoaște 
pe El ca Fiu ial Tatăhui decît Tatăl, și cei cărona li-L, desco- 
peră și pe Tatăl nimeni nu-L cunoaște decît Fiul şi :aei cărora 
Îl descoperă Fiul. De aceea, fericiți sînt cei ce au ochi care 
văd pe Fiul dim puterea Tatălui. Numai din puterea lui Dum- 
mezeu poate cunoaște omul pe Dummezeu. Şi-L cumoaște cu 
adevărat, 'aimie (Îl cumoaște 'ca 'Tiată și Fiu, sau pe Tatăl din pu- 
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varea Fiului și pe Fiul din puterea Tatălui 'aflată în Fiul sau 
în Hristos. La | | 

Şi întorcîndu-se către ucenici, a zis: „Toate Mi-au fost 
date Mie de către Tatăl Meu şi nimeni nu cunoaște cine este 
Fiul, decît numai Tatăl și cine este Tatăl, decît numai Fiul și 


căruia voiește Fiul să-L, descopere... Mulţi prooroci și regi 
au voit să vadă ceea ce vedeţi voi, dar n-au văzut“ (Luca 10, 
90204). 


Iar pentru că iudeii munmurau fiindcă se făcea pe Sine 
pîinea care s-a coborit din Cer, lisus repetă, afirmând umnita- 
vea Sa meconfundată cu Tatăl, sau faptul că cel ce vime la EA, 
nu vime decât (atras dim El de către Tatăl: „Nu mnurmuraţi în- 
tre voi: Nimeni au poate veni la Mine, de mu-L va trage Ta- 
tăl care M-a trimis; și Eu îl voi învia pe El în ziua de apoi“ 
(loan 6, 44). Îl voi învia pentru că Tatăl este în Mine ca Fiul 
Unul-Născaut și deci unit cu EA și în umanitatea asumată de 
Mine. Şi datorită acestui fapt am înviat Eu ca om și-i voi 
învia şi pe cei atrași de Tatăl la Mine, care e prezent chiar 
în umanitatea Mea. 

Evanghelia Sf. loan este Evanghelia iubirii și de aceea 
a Treimii. Este Evanghelia iubirii, pentru că Tireimiea implică 
iubirea din veci între Persoanele dumnezeiești. Astfel, Iisus 
le spune celor ce murmurau, că El este atît de umit cu Tatăl, 
că mimemi mu poate veni la El dacă nu-l atrage din EU Tatăl. 
Tatăl biorează din Fiul, atrăgîndu-l Ja Piul și prim Fiul la 
El. Dacă mu se simte cineva atras de Fiul, mu se simte atras 
de Tatăl. Tatăl fiubește pe Fiul și atrage prin și în această 
iubire și pe omul care voiește. Și Fiul trăind iubirea Tatălui, 
îl face să simtă pe cel ce se deschide Lui și iubirea sau iabnac- 
ţia Tatăbui. 

Prin acestea, lisus vrea să dea ca dovadă că El este Fiul 
'Tatălui ceresc chiar faphul că nunti sânt atrași de FI. 

Și wepetînd că Eil este pîinea care s-a coborit dim Cer, pii- 
mea spre viața veşnică, deosebită de mana mincată de părinții 
lor în pustie, care nu i-a scăpat de moarte, lisus merge mai 
depante, precizînd că pîinea pe care El o va da, este viața 
veșnică. Adică El ca pîine ce s-a coborit din cer spre viaţă 
veșnică, este în trupul Său. În trupul Său, cel ce crede în El, 
Îl mănîncă coneret pe Cel ice s-a coborit din Cer: „lar pîinea 
care fu o voi da, este trupul Meu“ (Ioan 6, 51). Și auzind 'dis- 
cuţiile celor ce se întrebau cum poate El să le dea trupul Său 
spre mâncare, lisus revine cu o mouă repetiție și cu moi iexpli- 
cări ale faptului că mâncamea trupului Său aduce viața de 
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veci: „„Adevărat, adevărat zic vouă, de nu veţi mânca trupul 
Fiului Omului și mu veţi bea sîngele Lui, nu veţi avea viaţă în 
voi. Cel ce mănîncă trupul Meu și bea sîngele Meu are viaţa 
veșnică şi Eu îl voi învia în ziua cea de apoi... Cel ce mă- 
nâncă tbrupul Meu și bea sîngele Meu rămîne întmu Mine și 
Eu întru el“ (loam 6, 53—56). 

Cel ce mănincă trupul Lai se hrănește din Persoana Lai 
dumnezeiască, fiimdcă în trupul Lui Cel înviat este El însuși. 
Și persoamele ce comunică prin trupul lor mu se confundă, ci 
se simt uma în alta. De aceea spune lisus că cel ce mănîncă 
trupul Lui rămîne în E] și E în acela (loan 6, 56). Toate iale 
celor două persoane pot comunica între ele, se pot face '00- 
mumie, dar persoanele nu se confundă. Se produce între Hris- 
tos şi cei ce se împărtășesc de trupul şi de sîngele Lui o unire 
asemănătoare ca ntre El şi Tatăl. Tatăl are aceeași ființă cu 
Firul și oiuși mu se confundă oa Persoană, bă se poate spune 
că Tatăl trăieşte cele trăite de Fiul Său ca Dumnezeu sau ca 
am în irupul Lui, dar mu se confundă cu EI. „Precum M-a tri- 
mis pe Mine Tatăl cel viu și Eu viez pentru Tatăl (sau Îmi 
trăiesc chiar viața de om pentru Tatăl, trăind în ea simţirea 
Mea filială omenească ca să se umple și El cu simţirea de 
Tată faţă de umanitatea Mea, a Fiului), aşa şi cel ce Mă mă- 
nîncă pe Mime va trăi prin Mine (va trăi pe Fiul, ca și Fiul să 
trăiască umanitatea omului plin de Sine)“ (loan 6, 57). i 

De iaceea Iisus dedlară: „Cel ce mănîncă trupul Meu şi bea 
sîngele Meu are viaţă veșnică și Eu îl voi învia în ziua cea 
de apoi“ (loan 6, 54). Aceasta pentru că lisus și cel ce se îm- 
părtăşeşte de El, se umesc prin trupurile lor, dar ca persoame 
rămân meconfundate: „Cel ce mănîncă trupul Meu și bea sîn- 
sele Meu rămîne întru Mine și Eu întru el“ (loan 6, 56). În 
sensul acesta, avînd trupul și sîngele în Persoana Sa dummeze- 
jască, lisus poate spune că ele sînt adevărata mîncare și băutură, 
adică mâncarea și băutura pline de Persoana Lai și de aceea 
hrămesc pentru veci viața celui ce se împărtășește cu ale. 
„Trupul Meu este adevănata mâncare și sîngale Meu adevărata 
băutură“ (loan 6, 55). 

Iisus afirmă prin aceasta taina prezenţei și lucrării Per- 
soamei îm trupul și sîngele i, și a dumnezeirii în umanitatea 
Lui, fără să se confunde. De aceea poate spune totodată că 
Persoana Sa, ca ia Fiului care și-a organizat trupul și e pre- 
zentă în El, e ea însăși pîinea oare s-a coborit din Cer, chiar 
dacă nu trupul însuși s-a coborit din Cer, ci Persoama Lari, 
care și-a constituit acest trup din Fecioara Maria. Trupul e 


101 





| i 





fomna plasticizată a Persoamei Cuvântului. Și precum Cuvân- 
vul ie piime, așa re pîine şi brupuil pe care l-a orgamizat Sieși. 
lar ântmucât kmapul se întreține mai ales din pîinea ce-o min- 
căm, iaceasta ie folosită şi în Euharistie ca itrup potențial, ca 
aliment tramsformiabil în trup. De aceea s-a folosit Cuvinbul 
prim care s-a ereat și se susțin toate, de piine ca chip al Său 
ja Cima cea de Taimă. Persoana umană se poate hrăni din 
trupul lui Hristos, devenit focar iradiant de lumină și viaţă 
dumnezeiască, cu toată structura Lai produsă și umplută de 
spiritul uman și de dumnezeirea lui Hristos; Hristos și omul 
ce se împărtășește de El pot avea într-un anumit fel în co- 
mum trupurile lor, dar rămîn 'ca persoane meconfumdate. Sf. Si- 
meon Noul Teolog a spus în acest sens: „Mina lui Hristos de- 
vime mâna mea, mîna mea devine mîna lui Hristos“, ceea ce 
înseammă că am în comun cu El mîna mea și mâna Lui, fără 
ca trupul Lui și trupul meu să-și piardă identitatea, ci imter- 
penetbrîndiu-se. 

Dar afirmarea ui lisus că trupul și sîngele Lui sânt 'ade- 
vărata mâncare și băutură era o afirmare foarte greu de în- 
țeles pentru cei ce-L. auzeau. Ema greu să mu trăiască 0 ade- 
vănată sminteală chiar umii din ucemicii Lui, care Îl auzeau 
spunând acestea în simagoga din Capernaum (loan 6, 59—60). 

Ei mu știau de ceea ce poate deveni lisus prin Înviere. 
lisus prooroceşte în explicările ce le spune pentru prima dată 
în aceste cuvinte Învierea Sa și a trupurilor omenești. 

Dar prin aceasta lisus își afirmă cel mai mult dumme- 
zeinea Sa atât de eficientă asupra creației. 

Însă ucenicii de care se spune în Evanghelia Sf. loan că 
s-au smintit de acest cuvînt al lui lisus și au plecat de la E], 
erau din cei ce mu făceau pamte dim cei 12 Apostoli (loam 6, 
67). Lui i se alăturau mereu și alți ucenici. Dinbre ei au fost 
aleşi cei doisprezece, pe care i-a numit Apostoli (Luca 6, 13), 
sau trimiși prin excelență pentru toată viața. Dintre ei au fost 
şi cei șaptezeci, pe care î-a rbriimis, cu altă ooazie, să vestească 
în cetăţile în care avea să meargă mai tîrziu ca să vestească 
EI însuși apropienea Împărăției lui Dumnezeu (Luca 10, 19), 
asigurîndu-i El însuși de aceasta: „Dar aceasta să o ştiţi, că 
s-a apropiat Împărăția lui Dumnezeu“ (Luca 10, 1.9.11). 

Cînd a văzut lisus că au plecat mulți dim nucenicii Săi, 
penbmu că mu credeau în cuvîntul despre mâncarea trupului 
Său, lisus a repetat iarăși: „Nimeni nu poate să vină Ja Mine 
de nu-i va fi dat de la Tatăl“ (loan 6, 65). El afirma prim a- 
ceasta unitatea între Sime și Tatăl, sau că în atmacția exerci- 
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tată de El asupra unora este atracția Tatălui. De aceea, cine 
mu-L, simte pe El ca Dummezeu, nu-L simte mici pe Tatăl. A 
arede în Fiul înseamnă a crede în Tatăl și viceversa. Cine nu 
primește pe Fiul, nu primește Tireimea. 

Prin aceasta m-a voit să afirme o predestimare, ci numai 
umnibabea între Sine şi Tatăl. Căci în mesimţirea atracției exer- 
citată asupra cuiva din lisus spre Tatăl sau invers e activă 
în mod ibainic și o încăpăținare a omului de-a nu-și deschide 
ochii spirituali spre lisus, ca să vadă dumnezeirea Lui. 

După plecarea acelor ucenici, lisus, adresindu-Se celor 12 
Apostoli, i-a întrebat: „Nu vreți și voi să vă duceţi?“ Această 
întrebare l-a făcut pe Petru să-i răspundă: „Doamne, la cime 
ne vom duce? Tu ai cuvintele vieţii celei veșnice. Și moi am 
crezut și am cunoscut că 'Tu ești Hristos, Fiul lui Dumnezeu 
Celui viu“ (loam 6, 68—69). E o mărturisire care identifică în 
mod hotărît pe Hristos cu Fiul lui Dumnezeu. Petru, care în 
noaptea antenioară se îndoise, pomind pe valurile apei spre 
lisus, acum Îl mărburisește cu hotărire. E mai ușor să mărtu- 
miseşti cu credința, cu cuvîntul, decît cu fapta, mai ales în 
momente în care ţi se pare că legile firii nu pot fi copleșite de 
credinţă. Credința omului (are și ea o istorie, sau o creștere 
de la o oscilare la siguranță. 

lisus i-a răspuns lui Petru, spunîndu-i că deși El i-a ales 
pe «ei, pe cei 12, totuși şi umul dimtre ei Îl va părăsi, ba chiar 
Îl va vinde. „Oare nu v-am ales Eu, pe cei doisprezece? Şi 
unul 'dimbre voi este diavol“ (loan 6, 70—71). întărea faptul 
că alegerea sau atracţia cuiva de către Dumnezeu nu e totuși 
o predestinare. ! 

Dar făcînd aluzie la viitoarea vînzare a lui luda, lisus i 
proorocea implicit patima Lai, după ce vorbise de Învierea 
Lui și de învierea de care va face parte şi oamenilor. Dar încă 
nu vorbea direct de patima Sa. 


XI. Împărăţia lui Dumnezeu, împărăție a inimilor, 
nu a unor legi împlinite exterior. 


Pe măsură ce lisus se făcea mai 'cunosaut, propovăduind 
o viaţă de bunătate a inimii, deosebită de formalismul exte- 
rior, creștea dușmănia cărturarilor și fariseilor împotriva Lai 
și aceștia veneau cu reproșuri sau cu întrebări prin care să-L 
dea pe față ca tot mai vinovat de căloarea Legii. 

'Astfel, odată au venit Ja El întrebîndu-L, pentru ce 1ce- 
micii mu se spală pe mâini înainte de-a minca pîine, așa cum 
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era datina moştenită de la bătrini. lisus i-a întrebat, la rândul 
Său, pentru ce calcă porunca de-a cinsti pe părinţii lor, spu- 
nându-le: Ceea ce vă puteam da vouă, am dăruit lui Dumme- 
zeu? De ce nesocotese porunca inimii de-a griji de părinţi pen- 
“mu datina exterioară ce vine de la oameni? lisus se arată aici 
punând un accent pe faptele cerute de simţirea inimii: „Fățar- 
nicilor, bine a proorocit despre voi Isaia, cînd (a zis: Poporul 
acesta se apropie de Mine cu gura și mă cinstește cu buzele, 
dar cu inima este departe de Mine. Și zadarnic Mă cinstesc iei, 
dînd învățături ce sînt porunci de la oameni“ (Matei 15, 8—9). 

lisus se afirmă și acum ca îmnplimitor al Legii, atît prim 
fapbul că o păzește mai mult decît fariseii și cărturarii, cât şi 
prim faptul că merge la sensul ei prin care urmărește îmbună- 
tățirea, sau realizarea omului: „Căci Moise a zis: Cinsteşte pe 
bată şi pe mama ta... Voi însă ziceţi: Dacă um om va spune 
tatălui său: Corban!, adică: cu ce te-aș fi putut ajuta e dă- 
ruit lui Dummezeu, nu-l mai lăsați să facă nimic pentru ta- 
tăl său, sau pentru mama sa. Și astfel desființați cuvîntul hui 
Dummezeu cu datina voastră, pe care singuri aţi dat-o. Și fa- 
ceţi multe asemănătoare cu acestea“ (Marcu 7, 10—13). Sf. 
Apostol loan s-a gîndit, desigur, la cuvintul acesta, cînd a 
scris: „Dacă zice cineva: lubesc pe Dumnezeu, dar pe fratele 
său îl urăște, mincinos este. Pentru că cel ce nu iubeşte pe fra- 
tele său pe care l-a văzut, pe Dumnezeu pe care nu L-a văzut, 
mu poate să-L. iubească“ (loan 4, 20—21). 

Omul adevănat se realizează ascultind de simțirea inimii, 
came e izvorul iubinii. Prin aceasta se apropie de Dumnezeu, 
care este iubire. lisus se descoperă ca Dumnezeul iubirii, ca 
Fiul bui Dumnezeu oare s-a făcut om dim iubire pentru oame- 
nii care suferă dim lipsa ei. 

Dezvoltînd acest gînd despre importanța a ceea ce iese 
din inimă, a spus mulţimii: „Nu ceea ce intră în gură spurcă 
pe om, ci ceea ce iese din gură, aceea spurcă pe om“ (Matei 
15, 10). Ucenicii spunîndu-i că acest cuvint a scandalizat pe 
farisei, şi cerînd o lămurire a lui, lisus le-a precizat că mu e 
vorba despre o mesocotire a postului, ci despre trebuința de-a 
avea grijă omul de imimă și de cele ce ies dim imimă: „Acum 
și voi sînteți mepricepuţi? ... Cele ce ies din gură pornesc din 
imimă și acestea spurcă pe om. Căci din imimă ies gînduri 
rele, ucideri, adultere, desfrînări, funtișaguri, mărturii minci- 
moase, hule. Acestea sînt care spurcă pe om, dan a mânca cu 
miîini mespălate, nu spurcă pe om“ (Matei 15, 18—20). 
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Că lisus m-a disprețuit postul, avem mai multe dovezi. E] 
însuşi m-a mîncat nimic patruzeci de zile în pustia Caramta- 
niei (Lauoa 4, 2). Le spune ucenicilor, cînd m-au putut virdeca 
un demonizat, vindecat apoi de El: „Acest soi de demoni nu 
iese decât mumai cu rugăciune şi cu post“ (Matei 17, 21). La 
reproșull ucenicilor lui loan, că ucenicii Lui nu postesc, iar ei 
și wucemicii fariseilor postesc, lisus le răspunde că vor posti 
cînd mu vor mai avea bucuria să-L. aibă pe El între ei (Marcu 
2, 20). Biserica a tras din acest cuvînt concluzia de-a nu cere 
în vreme de sărbătoare creștinilor să postească, dar a stabilit 
posburi pentru alte timpuri de peste an. 

De inimă trebuie să avem grijă, iar mîncarea de post nu 
e numai mîncare „ce se duce în pîntece şi se aruncă afară“ 
(Matei 15, 17), ci susţine și gîndul de înfrînare, de renunțare 
la plăcerile trupești și gîndul la Dumnezeu, gînduri care merg 
la inimă, sau trezesc imiima. 

Tot pe măsură ce se ducea vestea despre învăţătura și 
faptele minunate ale lui Iisus, se adunau pe de o parte în 
jurul Laui „mii şi mii de oameni, încât se călcau umii pe alții în 
picioare“ (Luca 12, 1), dar pe de alta, aceasta mărea ura căr- 
turarilor și fariseilor, care își vedeau autoritatea lor asupra 
poporului amenințată. Aceasta îi făcea să-i pună lui Iisus rtot 
felul de întrebări, care să-L, arate călcător al Legii sau duș- 
man al binelui reprezentat de ea, iar pe ei, apărători mai bi- 
melui. Îl „urau groaznic“, spune Sf. Evanghelist Laca (11, 53), 
și se gândeau tot mai mult să-L, omoare. 

Aceasta Îl făcea pe lisus să le dea pe față fățămicia, în 
cuvinte tot mai aspre, pentru a se dovedi pe Sine ca adevă- 
ratul interpret al Legii, ba chiar 'ca Cel spre care duce Legea, 
conform proonocilor (cum spune în cuvintul din sinagoga din 
Nazaret, Luca 4, 21). lisus vorbea în sensul acesta, chiar în 
sinagogile lui Israil, cu conștiința autorităţii Sale de adevărat 
imterpret al Legii, contrar cărturarilor și fariseilor. Demasca- 
rea acelora o făcea Lisus în fața mulțimilor, dar mai ales a 
ucenicilor Săi, pentru a nu-i imita, dar şi pentru la mu se lăsa 
amăgiţi de farisei și mici a se teme de ura lor, care poate 
merge pînă la pornirea de a-i ucide şi pe ei ca şi pe Ell. Uneori 
întemeia în mod deosebit în fața ucenicilor certarea îndrep- 
tată puțin mai înainte spre aceia (Luca 12, 2). 

El le spunea cărturarilor și fariseilor că sînt „morminte 
care mu se văd şi oamenii care umblă peste ele, nu le ştiu“ 
(Luca 11, 44). Sînt „morminte văruite, care iarată frumoase pe 
dimfiară, dar pe dinăuntru sînt pline de pase şi de toată mecu- 
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răția“. Așa se arată și lei drepți pe dimafară, dar pe dinăuntru 
sînt „plimi de făţămicie și mecurăţie” (Matei 23, 21-—28). Cu- 
zăţă pe dinafară pahamul și blidul ființei lor, dar pe dinăun- 
tru sânt pline de răpire și fățăricie (Matei 23, 25—26). Zidesc 
şi împodobese mormintele proorocilor și-i declară uciși de pă- 
rinții lor și declară că de-ar fi trăit ei atunci, mu i-ar fi nucis, 
dar se poartă ca și părinţii llor, ba îi și întrec (Matei 23, 29— 
32; Luca Il, 42—52). Sîngele buburor proorocilor se va cere 
de la ei (Luca 11, 50—52). „Toate faptele lor le fac ca să fie 
văzuţi de oameni“. Le place să li se plece lumea în pieţe, 
să şadă în soaumele cele înalte, să ji se facă îmchimăcinmi, să 
stea în capul mesei la 'ospețe și în băncile diniii la adunare, 
să fie priviți de oameni, să fie numiţi: Rabi (Matei 23, 6—8; 
Luaa 11, 43). De aceea Iisus le spune ucenicilor Săi: „Voi însă, 
să mu vă numiţi Rabi, că unul este Învățătorul vostru: Hiris- 
tos, iar voi toți sînteți frați“ (Matei 23, 7—8). 

lisus nu se sfiește să se declare adevăratul Învățător, ca 
Umul ce e Dumnezeu făcut om, iar oamenilor le cere să se con- 
sidere toţi fraţi, să-și slujească unii altora, căci „cime se va 
înălța pe sine, se ma smeri, și cine se va smeri pe sine, se va 
înălța“ (Matei 23, 11—12). Dar E1 este Învățătorul suprem, ca 
Cel ce dă porumea și puterea spre slujire și pildă de slujire și 
de smerenie: „Știți că ocârmuitorii neamurilor domense peste 
ele și cei mari le stăpînesc. Nu tot aşa să fie între voi, ci care 
între voi va vrea să fie mare, să fie slujitorul vostru. Și care 
între voi va vrea să fie întîiul, să vă fie vouă slugă. După cum 
și Fiul Omudui m-a venit să I se slujească, ci ca să slujească 
EI şi să-şi dea viața pentru mulţi“ (Matei 20, 25—28). lisus 
unește afimmanea Sa ca Învățător cu smerenia. 

Altă dată arată cu un exemplu cum cel ce se smerește va 
fi înălțat. Cel chemat jla o nuntă să mu se așeze pe Jocul cel 
dintii, ca mu cumva sosind altul chemat, mai de cinste, cel 
ce s-a așezat mai înaimte pe locul dimtii să fie poftit să dea 
celui venit pe urmă locul lui și să fie făcut de rușine. „Ci când 
vei fi chemai, aşază-te pe locul cel din aunmă, ea venind cel 
ce te-a chemat să-ţi spumă: prietene, așază-te mai sus. Arbumci 
vei avea cinstea în fața buturor celor care vor ședea împreună 
cu fine. Căci oricine se înalță pe sine, se va smeri, iar 'cel ce 
se smereşte pe sine, se va înălța“ (Luca 14, 10—11). 

Dacă mumta e și ea un chip al Împărăției cenuriilor, în ea 
locul de cinste îl au mu cei mândri, ci cei smeriţi. Cal ce se în- 
îige pe locui cel. mai de frunte și vrea să-și lărgească jocul, 
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trezește reacție; cel smerit e poftit însă mai sus, pentru că 
stînd acolo mu va disprețui pe cei așezați mai jos. 

De creșterea întru smerenie sau de înălțarea dim Îîmpără- 
ţia cerurilor trebuie să se îngrijească omul în viața pămin- 
tească și prin faptul că mu umblă după atențiile și favonunile 
celor mîndri, 'a celor cu situații înalte în lume, ci dă atenţie 
celor săraci și mumiliţi. „Ci cînd faci un ospăț, cheamă pe să- 
raci, pe neputineioşi, pe şchiopi; şi fericit vei fi că mu pot să 
te răsplătească. Căci ţi se va răsplăti la învierea drepţilor“ 
(Luca 14, 13—14). 

Cel ce vrea să ajungă în Împărăţia cerurilor trebuie să se 
lepede de mândrie, de grija de-a se impune altora, de prețui- 
rea de sime, de dorința de slavă, de voința de îmbogățire; să 
fie sufletește ca um prumc, să se socotească mai mic ca toți. 
„Adevărat zic vouă: De mu vă veţi întoarce şi mu veţi fi 'ca 
pruncii, nu veţi imbra în Împărăţia cerurilor. Deci cine se va 
smeri pe sine ca pruncul acesta, acela este cel mai mare în 
Împărăţia cerurilor“ (Matei 18, 3—A4). 

Dar acela nu trebuie să fie mumai ca un prunc care nu-și 
dă mici o importanță, ci și să cinstească pe cel care se soco- 
tește smerit ca um prunc. Cei ce vor să se pregătească pentru 
Împărăția cerurilor, să se întreacă în a se socoti prunci și în a se 
cinsti unul pe altul ca pruncii. Cime cinstește ca unit cu Hiris- 
tos pe cel ce se smereşte ca um prunc, Îl cinstește pe Hris- 
tos. Dar acela smerindu-se el însuși, are şi el pe Hristos unit 
cu sine. Îl are pe Hristos și se întîlnește cu Hristos. Cei sme- 
riți cu adevărat se întrec în a se smeri unul în fața altuia, 
deci în a se cinsti unul pe albul, văzînd umul în altul pe Hris- 
tos, iadică fiecare văzînd mu în sine, ci în celălalt pe Hristos. 
În Împărăţia lui Dummezeu, Hristos este în toţi şi toţi se cin- 
stesc mumii pe alții, smerindu-se fiecare înaintea altuia ca înia- 
îmţea lui Hnisbos. 

Iisus se afirmă deci pe Sine ca Cel ce se cere cinstit în 
cel smerit, dar aceasta pentru că El însuși se face smerit. El 
ne atnage pe toţi în Sine și deci în smerenie. Numai așa me 
puteam face loc umul altuia, mu facem greutăţi altora să în- 
capă lingă noi. În Împărăţia cerurilor ne facem loc larg unii 
lîngă alții. Fiecare me lărgim pentru ceilalţi prin Hristos și în 
Hristos. Căci semenul pe care îl primim mu voiește să ocupe 
tot locul, ci se lărgește şi el prim Hristos pentru alţii, pentru 
mâne care îl cinstesc. 





cred în Mine, mai bine i-ar fi lui să i se atime o piatră de 
moară şi să fie aruncat în adîncul mării“ (Matei 18, 5—6). 
Acela vrând să fie singur, prin disprețuirea altora, se va înă- 
buși de lipsa de lărgime spirituală. Aerul spiritual nu-l aduc 
amrullui decât semenii lui pe care îi cinstește. 

Dar cel ce smintește pe cel smerit îi supără şi pe îngerii 
lor, oare stau pentru ei în fața Tatălui lui Hristos. Căci omrul 
smerit îl are nu numai pe Hristos cel smerit lingă sine, ci Îl 
ame în faţă și pe Tatăl lui Hristos Cel smerit ca om; îi are 
lîngă el, atrași de Hristos, şi pe îngeri, care văd fața Tatălui 
descoperită lor de Hristos. Tatăl privește cu plăcere nu nimiai 
la omul smerit, ca la cel care și-a însuşit smerenia Fiului Său 
aa om, ci şi la îngenii care stau în jurul Fiului Său și a omu- 
lui care reflectă în fața lui smerenia de supremă delicateţe şi 
iubire a Fiului Său. Dummnezeu-Tatăl wrea ca mici um om să 
nu fie în izolare; nu-i vrea mici pe îngeri separați și indife- 
renţi față de oameni. În jurul fiecărui om stă prin Fiul erea- 
ţia întreagă. Așa va fi fiecare în Împărăţia cerunilor. 

„Vedeţi să nu smintiți pe vreunul din acești anici, că zic 
vouă, că îngerii lor, în ceruri, pururea văd fața Tatălui Meu, 
care este în ceruri“ (Matei 18, 10). Îngerul celui smerit vede 
fața Tatălui, dar Tatăl este al lui Hristos. Îngerul îl ţine îna- 
intea Tatălui pe omul smerit și Tatăl ia aminte la acela, pen- 
tmu că e Tatăl Fiului care s-a făcut om și și-a găsit locaș în 
cel smerit. 

Această, trăire în smerenie a credinței în Tatăl care ves- 
tește prin prooroci, sau prin Duhul grăitor prin ei, și care-L 
va trimite la plinirea vremii pe Fiul Său, sau chiar El la venit 
în Persoana dui Hristos, arată adevărata înțelegere a Legii. 
Şi pumntarea conformă cu această înțelegere deschide celui ce 
o practică poarta spre Împărăţia cerurilor. Dar cărturarii şi 
fariseii, cărora Legea le impunea datoria să conducă pe '0a- 
meni spre această înțelegere a împărăției lui Dumnezeu, lip- 
siți fiimd de adevărata înţelegere a Legii, închideau, prin pur- 
tarea lor nu numai imtrarea lor, ci și a celor învăţaţi de ei, în 
această împărăție, rămînînd și ei şi ţinînd și pe aceia în afara ei. 

În Împărăţia cerurilor mu se poate intra decât prin uma- 
nizarea adevărată a omului, care s-a realizat deplin în FHuris- 
tos, Fiul lui Dumnezeu devenit Fiul desăvîrșit al Omului, ca 
model veşnic al Omului. Aceasta o cere Fiul lui Dumnezeu 
şi pentru aceasta s-a făcut om. Aceasta e una cu reala apro- 
piere a omului de Dumnezeu, cu imprimarea Fiului lui Dium- 
mezeu în umanitatea asumată. Căci Fiul lui Dumnezeu este 
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modehul omului adevărat, cu potențale adevărate ale omului 
realizate. 

„Vai vouă, cărturarilor și fariseilor fățarnici, că închi- 
deţi Împărăția cerurilor înaintea oamenilor; că voi mu imbraţi 
și mici pe cei ce vor să intre nu-i lăsaţi“ (Matei 23, 13). Nu 
împlimirea formelor 'exterioare ale Legii, cerută de farisei, 
duce pe oameni în Împărăţia cerurilor, ci ridicarea inimii la 
treptele spirituale aai înalte și mai greu de atins sale milei, 
iubirii, dreptăţii, cerute şi ele de Lege, îi duce în acea Impără- 
ție. Nu lipsa umui amănunt exterior al Legii imprimată în 
suflet, ci lipsa iubinii de Dumnezeu, cerută și ea de Lege, 
îi împiedică pe oameni să intre în acea Împărăție. Însă fari- 
seii nu dau atenţie cămilei iubirii şi fac mare caz de ţînțar. 

„Via vouă, cărtunarilor și fariseilor fățamici! Că daţi ze- 
ciuială dim izmă, din mărar și din chimen, dar aţi lăsat porun- 
cile mai grele ale Legii: judecata (cea dreaptă), mila şi are- 
dința (în cel pnooroait)“ (Matei 23, 23; Lawoa 12, 42). 

După aceea, adresându-se «ucenicilor, adunaţi lîngă El în 
casă, le-a spus să se ferească de „aluatul fariseilor, care este 
fățănmnicia“ (Lauwca 12, 1). Căci tot ceea ce acopăr prin vorbele 
lor, pămute folositoare, se va da pe faţă. Să mu-i imite. Îi în- 
viață să se ferească de aparența fidelității față de Lege și îi în- 
deammnă ia simcernitate, dar și la propovăduirea adevărului, con- 
trac „învățăturii fariseilor și saducheilor“ (Matei 16, 12). Ei să 
comnumice pe față învățătura Lui. Căci ea tot se va face cu- 
noscută, chiar dacă ar vorbi de ea în ascuns. „Că nimic nu este 
ascuns care să mu se descopere... De aceea, cîte iați spus la 
întumieric se vor auzi la iumimă. ... Ceea ce aţi vorbit la aune- 
che, în odăi, se va vesti de pe acoperișuri“, De aceea chiar de 
vor căuta să vestească în ascuns învățătura Lui, tot le va 
aduce ura celor răi, capabilă să meargă pînă la a-i omori. 
„Dar vă spun vouă, prietenii mei, nu vă temeţi de cei care 
pot ucide trupul și după aceasta m-au ce să mai facă“ (Luca 
12, 4). 

Atâta pot face cei răi celor ce persistă în bunătate. Ei mu 
pot face mici um rău sufletului, care rămîne în veci. lisus îi 
asigură că de vor avea curajul să propovăduiască binele în- 
vățăbunii Lui și al credinței în EI, vor lavea parte de fericirea 
veşnică, pe cînd primind ispita diavolului, 'aare iucrează prin 
umeltele rănului, care îi îndeammă illa rău sau la teama de pro- 
povăduire 'a binelui, după aciderea trupului vor avea de sufe- 
rit și arumoarea sufletului în gheenă. lisus se dă și aici pe Sime 
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ca Cal prin care cei ce se alipesc Lui pot ajunge la fericirea 
veșnică, iar cei ce rămîn străini de El se duc la iadul veșnic. 

De aceea lisus zice: „Vă voi iarăta însă de cime să vă tte- 
mieţi: Teameţi-vă de acela, care după ce a ucis, are putere să 
arunce în gheenă ... Căai şi perii capului vostru toţi sînt mru- 
mărați. Și zic vouă: Oricine va mărturisi pentru Mine înaintea 
oamenilor, şi Fiul Omului va mărturisi pentru el înaintea în- 
gerilor lui Dummezeu. lar cel ce se va lepăda de Mine înain- 
tea oamenilor, lepădat va fi și înaintea îngerilor lui Dumme- 
zeu“ (Laca 12, 5.7.8—9). De mărturisirea Lui atîrnă fericinea 
veşnică, sau chinul etern al oamenilor, și de ascultarea sau me- 
ascultarea de El. 

Nu spume 'aici Iisus că va mărturisi pentru cei ce se lea- 
pădă de El înaintea lui Dumnezeu, ci înaintea îngerilor, pen- 
inu ca să mu-i primească îngerii între ei în fața lui Dumnezeu. 

Ca să poată cineva ajunge în fața lui Dumnezeu trebuie 
să ajumgă între îngeri, sau să-l primească îngerii între ei. Și 
îngemii primesc între ei pe cei ce-i arată Hristos ca alipiți la 
umanitatea Lui. 

Dar Hristos nu-i arată alipiți la umanitatea Lui pe cei ce 
s-au lepădat de El în fața oamenilor, pe cei ce nu și-au afir- 
miat în fața oamenilor credința în E], pe cei ce au căutat să-i 
ţină pe oameni departe de El, sau pe Hristos neprimit de oa- 
meni. Trebuie ca omul să-L facă pe Hristos primit de oameni, 
ca El să-l facă primit de îngeri. Numai făcându-l. pe Hristos 
primit de oameni, omul se face primit de îngeri. Îngerii vor 
ca oamenii să se apropie de Hristos, ca să se apropie și de «i; 
şi Hristos vrea același lucru. Hristos vrea o solidaritate între 
EI, îngeri și oameni. Îngerii mu primesc între ei pe cei ce nu 
iubesc pe Hristos, pe cei ce mu sânt uniţi cu El. Ei vor să pri- 
mească în numirea lor cu Hristos și pe oameni. Hristos îi atrage 
şi pe îngeri în lucrarea Sa pentru apropierea oamenilor de EI. 

Căci, în nultimă analiză, în fața lui Dumnezeu se ajunge 
prin Hristos. 

În acest îndemm dat Apostolilor de-a mu se teme de oa- 
memii care pot să-i ucidă, dacă-L propovăduiesc pe E], e impli- 
cată darăși prevestirea lui Hristos că El va avea să sutare 
myoamtea de ia cărturari și farisei penbru propovăduirea Sa. 

Dar El e în același timp Cel ce va dărui celor ce vor vie- 
țui ca El și vor suferi pentru E], Împărăţia cerurilor. Nu fbre- 
buie căutate bogăţiile pământești care se strică, ci „comoara 
neîmpuținată a Împărăției cerurilor“. „Vindeţi averile voastre 
şi daţi milostenii; faceţi-vă pungi care mu se învechesc, Co- 
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moară neîmpuținată în ceruri, unde furul nu se apropie și 
molia mu o strică“ (Luoa 12, 33). Cime dă din milă celui sme- 
rit, își adună lui însuși comoara veșnic meîmpuţimată a Îm- 
părăţiei în inima lui: 0 comoară care mu se strică, mu se să- 
răcește. Și cum e comoara, așa e şi inima. „Căci umde ie 'co- 
moana voastră, acolo e și inima voastră“. 

De socotim comoară bogăţiile pămînteșii, stricătoare, me 
lipim inima de ele și când ele s-au pierdut, am rămas cu îmima 
goală. De aceea cere lisus în diferite rînduri să me dezlipim 
de bunurile pămîntești pentru mărgăritarul  nepieritor sau 
pentru comoana Împărăției cenurilor (Matei 13, 41—46). Dar 
dezlipirea de aceste bogății e de cel mai mare folos cînd le 
vindem și facem cu preţul lor milostenie. Cu cît dăm mai muult, 
cu atît ne adunăm mai multe bunuri în Împărăție, pînă ajung 
o mare comoară. Dar nu a inimii în izolare, ci a inimii mereu 
imundate de undele dragostei celor cărona le-am arătat dmagos- 
tea şi mila. 

Aceasta o exprimă lisus și prim sfatul ce-l dă tinănului 
bogat, cămuia fi spune că va iîmtra în viața (veșnică), de va păzi 
poruncile, dar comoară în ceruri își va cîştiga de va vinde 
averea sa și o va împărți săracilor și va mumma Lai, dmitâncu- LL 
și propovăduimdu-L, pe El (Matei 19, 16—22). Nu se poate 
urma lui Hnistos fără să se facă milostenie cu sănacii, mici milă 
față de 'cei sănaci nu poate avea cineva dacă mu ia putere pen- 
tm aceasta din dorimța de-a nurma lui Hristos. Și mumiai nur 
mând Lui Hristos se dobîndește Împărăţia, sau Împărăția e una 
cu Hristos. El este comoana nepieritoare, pentru că e izvorul 
dragostei către moi și a dnagostei noastre către oameni. Şi ca 
atare este însăși viața sufletului. De iaceea, cine mu-l urmează 
Lui, își pierde sufletul (Martei 16, 24—27). Trebuie să părăsim 
toiul ca să-L câştigăm pe El: dacă iubim încă altceva, sau chiar 
pe moi prea mult, nu-L putem cîștiga pe El prin iubirea totală 
și deci mici viața moastră veşnică. 

Îmaintarea spre Împărăţia cerurilor trebuie să fie meconte- 
mită: „Să fie mijloacele voastre încinse și făcliile voastne ia- 
prinse“ (Luca 12, 35). Înaintarea aceasta e totodată o așteptare 
continuă a Stăpânnului iei. Căci în EI e Împărăţia, în bogăţia du- 
birii Lai memărginite, care chiar prin aceasta e nu mumai Stă- 
pinul, ci și slujitorul mostru, itot mai generos, dar şi Cel ce stă 
alăburi de moi, care, pe măsură ce-L așteptăm mai mult, se 
apropie tot mai mult de moi. A venit obieativ ila moi, făcându-Se 
Cm ca moi; depinde de deschiderea fiecănuia din noi la iurbiirea 
Lui cu iubiirea noastră pentru El, aa să ne apropiem și subiectiv. 
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„Și voi fiți asemenea oamenilor care așteaptă pe Stăpînul 
lor cînd se întoarce de la nuntă, ca venind și bătind, îndată 
să-l şi deschideţi. Fericite sînt slugile acelea pe care, venind 
Stăpânul lor, le va afla veghind. Adevărat vă zic vouă, că se va 
îmeimge şi de va pume masă și, venimd alăbuni, de va sluji... 
Deci și voi fiți gata, că în ceasul în care mu gândiţi va veni Finul 
Omului“ (Lauca 12, 36—37.40). 

Să așteptăm mereu, să veghem mereu, că mu știm cînd 
simțirea moastră va fi pusă în mișcare de prezența Lui. 

Dar în cuvîntul de mai sus este vorba atît de venirea Stă- 
pînului la sfîrșitul vieţii fiecăruia, cît și de venirea Sa la sfâr- 
șitul timpului, da judecata dim ummă. 

La întrebarea lui Petru, dacă pilda aceasta se referă și la 
ei, lisus fi răspunde că o răspundere mai mare lau Cei ce (anu 
Slujbe de conduoere a celor credincioși, aa și cei ce au primit 
de la Hiristos mm dar deosebit de a-i fiace pe ceilalți să se pregă- 
tească pentru venirea Stăpînului. De mu-și vor împlini această 
răspundere, vor fi bătuţi mult, precum de și-o vor împlini, se 
var împărtăși de toate bunătățile Lai. 

Iconomrull 'aredinaios şi înțelept, pus de Stăpîn peste shugile 
Sale, ca să le dea la vreme partea lor de grîu, va fi „suga fe- 
ricită, pe aare o va pune Stăpânul peste toate iavuţiile Sale“, pe 
cînd „sluga care începe să bată pe slugi și pe slujmice“, va fi 
bătută de Stăpânul care vine în ziua când mu se așteaptă (Larca 
12, 42—46). 

Toţi trebuie să pumă foc în a se face vrednici de Stăpânnl 
pe care Îl așteaptă, dar cei ce au primit o răspundere şi um dar 
mai mare trebuie să pună foc mai mare în luararea de propo- 
văduire şi de imitare a lui Hristos. Dar acest foc le vine și de 
Ja Hristos, deși au și cei ce-l primesc o datorie să-l întărească 
încă de pe acum și să-l țină 'aprims: „Foc am venit să amunce pe 
pământ și cât aș vrea să fie acmum aprins“ (Laoa 12, 49). 

A venit să aducă pământului sau umanităţii, um alt foc de- 
cât focul slab pe care-l poate manifesta ea din puterile ei. A 
venit ca Dumnezeu dătător de focul dragostei de Diummezenu 
umanităţii asumată ide E și oricărei persoane umane care vo- 
jește. El e acest foc. El e focul dragostei Lui de Tatăl, dar și 
de El. De aceea fe totodată focul propovăduirnii lui Hristos, al 
dragostei de EI și de Tatăl Lai. 

E mecesar acest foc mai presus de căldura ce poate proveni 
din om, pentru că și valorile ce i se dau omului să și ile fînsu- 
șeiască și să le propovăduiască sînt mai înalțe decât icale me le 
poate gândi și mealiza omul. Aceasta va aduce însă și dezbinare 
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între cel ce-l. propovăduiesc și între cei ce îi vor dușmămi pem- 
îru (aceasta. 


XII. Fiul lui Dumnezeu, făcut Fiul Omului, va pătimi 
şi se va schimba la față, pregătind Împărăţia cerurilor 
pentru oamenii ce se vor umple de lumina Lui. 

Iisus se mumește foarte des Fiul Omului. Dar voiește să 
fie mărturisit “totodată ca Final lui Dumnezeu. 

Așa, venind odată în părțile Cezareii ui Filip, la întrebat pe 
ucenicii Săi, zicînd: „Cine zic oamenii că sînt Eu, Fiul Omru- 
lui? lar ei (au răspuns: Unii, loan Botezătorul, alţii Ilie, alții 
Ieremia, sau unul dintre prooroci. Și le-a zis: Dar voi cine zi- 
ceți că sînt? Răspumzând Simon Petru, a zis: Tu ești Hristosul, 
Fiul lui Dumnezeu Celui viu. Iar lisus i-a zis lui: Fericit ești, 
Simone, fiul lui Ilona, că mu trup și sînge ţi-a descoperit ţie 
aceasta, ci Tatăl Meu Cel dim ceruri“ (Matei 16, 13—17). Jar 
Iisus însuși spune că numai El, ca Fiul Omului, mîntuiește pe 
cel pierdut (Matei 18, 10—11) şi poate întemeia și susține Îm- 
părăţia cerurilor. De fapt dacă Iisus n-ar fi Fiul bui Dummezeu, 
dar Fiul lui Dumnezeu făcut om, m-ar fi putut întemeia Im- 
părăția lui Dumnezeu, sau Biserica pe care porțile iadului mu o 
vor putea birui (Matei 16, 18). 

Numai în calitatea aceasta poate da și Apostolilor și nurma- 
șilor lor cheile Împărăției, sau pe Duhul Sfînt, prin care vor 
putea ierta păcatele oamenilor în oumele Lui (Matei 28, 19; 
loan 20, 22—23). 

Dar se cuvine să stăruim puțin asupra motivului pentru 
care Hristos, Fiul lui Dummezeu, se numește și Fiul Omului. 
În primul rînd Hristos, ca Dumnezeu făcut om, este Cal lîngă 
sare oamenii putind rămîne, rămîn lingă Dumnezeu, dar și Cel 
de care oamenii despărțindu-se, se despart de Dumnezeu. Şi El 
e Dumnezeu care s-a făcut om, ca să-i alipească pe oameni de 
Sine, pentru că omul, ca cea mai prețuită și cea mai apropiată 
făptură, e de atîta valoare, încât Fiul lui Dumnezeu se face 
Fiul Omnilui, ca să-i dea omului viața Lan de veșnică fericire. 
EI, care a creat pe own, ca Cel născut din Dumnezeu, admite să 
se mască din om, încadrindu-se cu smerenie în umanitatea exis- 
tentă, făcîndu-se solidar cu ea, apropiindu-se la maximum de 
oameni, dar și creînd în Sine a altă umanitate. EL îi dă prin a- 
ceasta umanității și puterea să învingă moartea și 'asigmunarea 
că El o scapă de moarte. 

În 'al doilea rînd, omul e o mare taină. Dumnezeu l-a fă- 
cut capabil să se manifeste prin facultățile lui spirituale și prim 
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organele ilui trupești, capabil de manifestarea spiritului creat 
prin organele lui trupeşti. În faptul că în actul creării omului 
s-a manifestat atotputernicia lui Dumnezeu, care l-a putut crea 
din nimic şi în stare să se manifeste prin materie, organizind-o 
şi folosind-o spiritual ca trup, s-a arătat și se anată și că îl va 
susține ca pe o creatură din nimic în veci; se arată că omul nu e 
numai produsul și efectul fără sfîrșit al atotputermniciei divine, 
ci și cel ce se folosește el însuși de această formă a atotpurter- 
niciei imprimată în el. lar în faptul că în crearea omului ca 
spirit ce se poate manifesta prin materie, organizînd și folo- 
sind spiritual materia în trup, s-a arătat, se arată activă a- 
totputemicia divină într-un mod care dovedește putinţa lui 
Dummezeu de a-și da prin naştere um spirit propriu, prim care 
organizează materia pentru veci într-un trup propriu și o foilo- 
sește spinitual prin bnup. 

Îm al treilea rînd, în fapbul că omul rămîne miereu în 'exis- 
senţă mu prin sine, ci prin puterea lui Dumnezeu, iar Dumine- 
zeu s-a hotărît să susțină în veci în existenţă pe om — şi aceas- 
ta s-a arătat cu deosebire în întruparea ca om a Fiului Său —, 
se anată că omul se bucură de o existenţă într-un fel nesfînșită, 
sau infinită, dar nu prin sine, ca şi Dumnezeu, ci prin Dumne- 
zeu. Această mesfîrșire mu înseamnă o nemărginire actualizată 
a existenței sale, ci o meepuizare a ei. Și ea mu e prin firea 'oinu- 
lui, ci prin dar, cum e şi îndummnezeirea unora. Dar pe cînd 
fără îndumnezeire omul poate exista, fără caracterul inepui- 
zabil mu poate exista. În acest sens, el ţine de firea lui, dar 
în sensul că firea lui însăși e din darul lui Dumnezeu. Această 
imepuizare, ca infinitate și nemărginire treptat aabualizată a- 
rată dbaina persoanei. 

S-a spus că omul e ca um fir de praf faţă de Dumnezeu. 
Dar nu diferența în dimensiunea extensivă caracterizează deo- 
sebirea între om și Dumnezeu, ci faptul că omul, ca făptură a 
lui Dumnezeu din nimic, arată în sine — ca produs al 'abotpu- 
ternicilei divine — că aceasta se folosește de un mod al ei. Și a- 
ceasta mai ales datorită faptului că e creat ca chip al lui Dum- 
nezeu și ca partener de dialog al Lui. Firea numană areată și 
susținută de Dumnezeu pentru veci în persoane unice, dove- 
dește pe Dumnezeu ca avînd putinţa de-a întrebuința atotpru- 
bermnicia într-un fel de-a se face El aa Persoană «a firii dhdumne- 
zeiești şi Persoană a firii omenești, că Persoana dumnezeiască 
poate să se mamifesve prin firea omenească, sau că firea ome- 
nească corespunde lui Dumnezeu Cel atotputenic de-a se 
nuanifesta prin ea. 
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În mod special, omul e singura creabură compusă care cu- 
getă și vorbeşte prim firea lui și de aceea poate cugeta și vorbi 
prim firea lui şi Dumnezeu, care cugetă și-și mamifestă cugeta- 
rea de la Sine prin firea Lui necreată. Prin aceasta se arată și că 
omul e într-un fel liber de legile naturii monotone, putindu-se 
falosi îm mod vaniat de ele în susținerea trupului și în buena- 
rea prim el, Prin aceasta se anată înrudit cu Dumnezeu, care 
e stăpîn deplin asupra legilor, deși pe de altă parte le și sus- 
ține în viața moashră pământească, pentru că E] le-a areat. A- 
ceasta face capabilă firea omenească pentru lucrarea lui Dum- 
nezeu prin ea. 

Prin setea după infinitate, omul este propriu-zis o fiinţă 
destinată veșniciiei, pe care Dumnezeu o are prin Sine. Prin 
toate 'acestea e capabil și însetat de dialogul veşnic cu Dium- 
nezeu, însetat să se îmbogăţească tot muai amnult din Dumnezeu 
și deci de nemurire. Și dată fiind moartea lui cu trupul, se- 
tea de veșnicie îl face să spere în înviare. Toate aceste capa- 
cităţi și dorințe ale omului își găsesc împlinirea ilor în aumani- 
tatea asumată de Fiul dlui Dumnezeu. 

În Hristos, Fiul lui Dummezeu se foloseşte de cugetarea 
umană, de libertatea ei și de setea ei nesfîrșită, puse în uma- 
nitate de El ca Creator, pentru a o ridica aceasta și prin ea pe 
cei alipiți Lui, la satisfacerea tot mai deplină a ilor în Sine 
ca Dummezeu, rost ce El însuși i l-a dat, În EA umanibatea a- 
junge la ţinta ei finală sau desăvirșită. Dar nu prin ea, ci 
prin coborirea Finbui ui Dumnezeu ha sea. Hristos e virful 
cel mai înalt al aumanității, pentru că El e totodată Fiul lui 
Dumnezeu care a creat umanibatea și aare e ținta ei, țintă spre 
care a făcut-o să tindă, dar la came nu poate ajunge, «nai ales 
după căderea în păcat, decit prin coborirea Lai la umitatea 
maximă cu ea, prin faptul că se face totodată El însuși Per- 
soamă sa ei, sau Pensoană omenească, 

Umiamitiatea 'ajunge în El ba vîrtul desăvîrșirii prin încdhum- 
nezeire, pentru că El însuși coboară la ea, înomenindu-se. În 
alipirea la Ei, toți cei ce vor pot înainta ila imfinit în îndhum- 
nezeirea lor, sau în umamnizarea desăvirșită. De ce mu s-ar 
putea cobori Dummnezeu-Cuvîntul da umanitatea creată de El 
cu setea după El, pentru a-i satisface această sate, dacă s-a 
putut cobori la fapta creării ei și dacă prin această coborîre 
își pune și mai mult în ducrare iubirea și bunătatea care-l arată 
mărirea Lui spirituală și dacă prim laceastă coborine poate 
îmălța materia pînă la a o face străvezie prim uwmamitatea 
care ţine şi materia trupului, închumniezeiin d-0? 
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Această transparență a dummnezeirii prin umanitatea Sa a 
arătat-o Hristos la Schimbarea la Faţă pe Tabor. El a arătat 
prin aceasta că e şi Dumnezeu și on, deai a arătat şi icoboriirea 
Sa ca Dumnezeu la umanitate și înălțarea umanităţii Sale la 
starea îndummnezeită. 'Tot prim ea ne-a arătat că de această 
stare îndummnezeită me vom împărtăși la infinit și noi. Căci 
i-a arătat pe cei trei Apostoli văzători cu El și ai lui Moise 
și Ilie. 

Dar pentru a înălța numanul la starea de mediu deplin 
transparent al dummiezeirii, trebuia să coboare pînă la capăt 
în stările în care aceasta a căzut prin păcat, pentru ia le în- 
vinge; să coboare ladică la pătimirea și moartea ei, dar fără de 
păcat. Era o cale pe care trebuia să meargă pentru desăvîrșirea 
umanului și prin care să le arate oamenilor pînă unde merge 
iubirea lui Dumnezeu pentru ei. 

De aceea, lisus prevesteşte ucenicilor Săi înainte de 
Schimbarea Sa la Faţă, care va arăta starea de înviere a cuma- 
nității asumate și de veșnic deplin transparent al dumnezei- 
rii, patimile și moartea Sa, ca și învierea din moarte. Patimile 
și moartea Sa viitoare mu le va prevesti Iisus ucenicilor decîi 
prin cuvinte. Nu le putea arăta în Sine în mod weal, înaimte 
de-a ajunge în ele. Starea de transparenţă deplină a dumne- 
zeirii Sale prin trupul Său o putea arăta însă anticipat, ca o 
fulgerare reală a dumnezeirii Sale prin trupul Său, odată ce 
dumnezeirea Lui se afla în El acoperită de trupul Lai, atîta cât 
voia El. Prin această fulgerare va arăta și starea de înviere 
a Sa, despre aare înainte vorbise numai prin cuvânt. 

Dar anunțarea anticipată a patimilor, a morții și a Îmvie- 
mii Sale, lisus o face muumai după ce obține de la Apostoli, prin 
mărtunisirea lui Petru, asigurarea că ei s-au convins că E e 
Fiul lui Duranezeu făcut om, și deci mu se vor sminti dacă le 
va vorbi de viitoarea Sa pătimire și moarte și Înviere, odată 
ce s-au convins că El e Fiul dui Dumnezeu, dar și Fiul Omu- 
Yui. Tot după constatarea credimței lor că El e și Dumnezeu și 
Om, lisus le anată și Schimbarea Sa la Faţă, ca ei să înțe- 
leagă că aceasta este o arătare a dumnezeirii Lui prin umani- 
tatea Lui. Vom vedea că chiar după ce Apostolii și-au expri- 
mat convingerea că EL e Fiul lui Dumnezeu, dar și om, cînd 
după aceea lisus le-a vorbit de patimile și de moartea Sa și de 
Îmvierea Sa numai prin cuvînt, ei totuși s-au smimtit. Ema prea 
greu să înțeleagă de ce vrea și Dummezeu să moară, sau cum 
poate El ca Dumnezeu făcut om să pătimească și să moară. lar 
dacă va suferi acestea fără voie, mu cumva nu este El Fiul 
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lui Dummezeu? Se anticipa îm această greutate a înțelegerii 
morții Lui ca Dummnezeu făcut om fuga lor după ce L-au vă- 
zut pe lisus osândit la moarte şi dus la cruce. Dar lisus totuși 
trebuia să le vorbească despre acestea, pregătindu-i ca să în- 
țeleagă aceste fapte ale Fiului lui Dumnezeu făcut om, măcar 
după săvârșirea lor. 

Astfel, după ce Petru îi mărturisește în mumele iuturor 
Apostolilor, în părțile Oezareii lui Filip, credința că El, care-și 
zice Fiul Omului, este Fiul lui Dumnezeu, iar El confirmând 
aceasta spune că va întemeia ca atare Împărăţia cerurilor pe 
care nici porţile iadului nu o vor putea birui, „a început să 
arate ucenicilor Săi că El trebuie să meargă la lerusalim și să 
pătimească de la bătrîni și de la arhierei și cărturari și să fie 
ucis și a treia zi să învieze. Și Petru, luîndu-L. la o parte, a 
început să-L. mustre zicîndu-I: Milostiv fii Ție. Să nu-ţi fie 
Ție aceasta!“ (Miatei 16, 21—22). 

Ema um fel de îndemn dat lui lisus de Petru să nu accepte 
să fie ucis ca un om obișnuit. lar acest îndemn Iisus îl soco- 
tea ca un fel de ispită venită dim partea ucenicilor de-a refuza 
moartea, căci moantea Lui i-ar face să mu creadă că El e cu 
adevănat Dummezew, deci n-ar fi de um real folos pentru Oa- 
meni. 

Moartea acceptată de EI a rămas de fapt în tot timpul ce 
avea să urmeze după ce ea s-a produs, pentru mulți un motiv al 
necredinței lor. Vorbind de cei ce mu puteau accepta în vre- 
mea ilui că Hristos e Dummezeu odată ce a primit moartea, 
Sf. Apostol Pavel spunea: „Căci cuvîntul arucii pentru cei ce 
pier este mebunie, iar pentru noi, cei ce me mâîntuim, este pu- 
terea lui Dumnezeu. ... Căci iudeii cer (de la Dumnezeu) 
semne (minuni), iar păgânii caută înțelepciune“ (1 Cor. 1, 18, 
22). im aceasta văd ei pe Dumnezeu. Nu în acceptarea de către 
E a crucii, în care se arată iubirea Lari. 

Pentru a răspunde acestei greutăţi a amultona de-a înțe- 
lege cum e posibil că Fiul lui Dumnezeu s-a putut face om 
capabil să pătimească și să primească moartea dim iubire pen- 
tru oamemi, teologul catolic Herbert Miihlen a venit cu ideea 
că Dumnezeu mu trebuie cugetat ca nepătimitor, cum 
au spus Părinţii Bisericii. Dar Părinţii m-au înțeles mepărtimi- 
rea lui Dummezeu ca o rigiditate mepăsătoare. Cînd Sf. Ma- 
xim Mărturisitorul spune că „iubirea și înfirinarea slobozesc 
sufileiuul de pătimire“ (Capete despre dragoste II, 86), sau că 
„dmagostea este născută de mepătimine“ (Op. c. 1, 2), înțelege 
că mici iubirea lui Dumnezeu mu e lipsită de mepătimire. 
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Dar această nepătimire nu e „apatia“ filosofiei grecești. 
Hristos oa Dumnezeu are milă de oameni. Dar mu poate fi 
milă fără o anumită participare la durerea oamenilor. Dum- 
nezeu e mepătimitor mumai în sensul că mu pătimește miște du- 
reri provenite din ființa Lui. Dar El poate participa la dure- 
rile făptunilor Sale din iubire, într-un mod analog cum pot 
simţi eu durerea unui om bolnav fără să fiu eu însumi bol- 
nav. Ar putea Dumnezeu să aibă anilă de moi fără o anumită 
simţire a durerii noastre? lubirea Lui este mepătimașă sau 
nepătimitoare numai în sensul că nu are nimic egoist în ea, ci 
e cea mai simțită interesare de toți. 

Hristos a putut simți într-un mod asemănător ca ipostas 
dumnezeiesc pătimirile firii Sale omenești, fără ca ele să fie 
ale dummnezeinii Sale, așa cum eu pot simţi în spiritul meu în- 
țepăturile bnupului, fără aa acestea să fie înțepătuni sale spări- 
tului. 

Văzând în îndemnul dui Petru o judecată prim cane voia 
să-L ispitească de-a nu accepta pătimirea și moartea, Iisus 
„înborncîndu-se, a zis lui Petru: Mergi înapoia Mea, satbano! 
Sminteală Îmi ești, că nu cugeţi cele ale lui Dumnezeu, ci cele 
ale oamenilor“ (Matei 16, 23). 

Cugetarea lui Dumnezeu era mult mai înaltă. Potrivit «ei, 
oamenii mu puteau fi mântuiți prin minuni, sau prim teorii în- 
țalepte, ci prin binuimea morții prin moartea asumată de El 
din iubirea dusă pînă la capăt. Nu prin puterea care se im- 
pumie putea Dumnezeu schimba pe oameni, ridicându-i Ma îu- 
bire, ci prim inbire. Prin iubire îi putea numi cu EI şi ca rur- 
mare fîi putea face păntași la învirea Lui și da o viață desă- 
virşită în veșnicie. Numai prin exemplul morții Sale, îi putea 
face Firul lui Dummezeu pe oameni în stare să pună pe al doi- 
lea plan cale alle (lumii acesteia și însăși viața ce se hrănește 
în mod pătimaș dim ele și este supusă morţii, și să înainteze 
spre viața desăvînșită și veșnică, asemenea vieţii Lai de după 
înmiere, folosind viața de aici mumai ca drum spre cea vii- 
tolare. 

De aceea, Iisus, după respingerea ispitei lui Petru, con- 
tinuă, 'adresîndu-se ucenigilor: „Dacă vrea cineva să vină după 
Mine, să se lepede de sine, să-și ia crucea și să-mi urmeze 
Mie. Că cine va voi să-și soape viața, o va pierde, iar cine își 
va pierde viața pentru Mine, o va afla. Pentru că ce-i ma fo- 
losi omului de va câștiga lumea toată, iar sufletul şi-l va pier- 
de? Sau ce va da omul în schimb pentru sufletul său?“ (Matei 
16, 24—26). 
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lisus e mai mult decât toată lumea. Cine îl are pe Hris- 
tos ca Dumnezeu are viața sufletului Său. Cime mu-L are pe 
EL, e mort cu sufletul, chiar de ar avea toată lumea. 

Căci Hristos Care are în Fl ca om dumnezeirea și mai 
mult după moartea Lai cu trupul, va veni prin înviere ia cei ce 
ared în El și mu se leagă de cele pământești, oum mu s-a legat 
E, încă pe pământ, iar deplin după aceea, umindu-i cu E, cu 
toată bogăția spirituală cu care a umplut umanitatea Sa. Căci a- 
celora le va da în locul bunurilor lumești, bunătăţile slavei Lai, 
care e una cu slava Tatălui. Va veni la noi ca Cel ce va rămîne 
în veci Fiul Omului, deci apropiat de moi cînd voim să-i fim 
aproape, dar plin de slava Tatălui, ca mumul ce, fiind și Fiul 
Lui, s-a umplut și ca om de ea, prin moartea față de cele 
ale lumii și e de aceea și ca om înconjurat de îngerii ce-l. 
înconjurau mai înainte ca Dumnezeu. „Căci Fiul Omului va 
să vină întru slava Tatălui Său, cu îngerii Săi; și abunci va 
răsplăti fiecănuia după faptele Sale“ (Matei 16, 27). 

Această slavă în care îi va învălui le-o arată lisus, cum 
am spus, prin Schimbarea Sa la Faţă. Căoi Evanghelia Sf. Ma- 
tei și cea a lui Marcu spume că aceasta s-a petrecut după șase 
zile (Matei 17, 1; Mc. 9, 2), iar Evanghelia lui Luca, după opt zile 
(Luca 9, 28). Sf. Luca mai spune că arătarea dumnezeirii lui 
lisus ca slavă prin umanitatea Sa s-a arătat „pe când se muga“ 
(Luca 9, 29). Prin rugăciunea Lui ca om, își pătrundea atit de 
mault umanitatea Sa prin iubire de trăirea dummnezeirii Sale 
și de dragostea filială a Tatălui și deci a dumnezeirii comune, 
încât aceasta se făcea văzută prin umanitatea Lari. 

Prin ea şi-a arătat lisus mu numai aumamitatea Sa făcută 
mediu transparent al dumnezeirii Sale și al iubirii ei, ci i-a 
arătat luminaţi de iubirea ei într-um grad mai mare decât pe 
alți oameni și pe Moise și pe Ilie, trecuţi din viața aceasta. 
Prim aceasta ne-a arătat că Împărăția veșnică a cerurilor este 
împărtășirea la nesfârşit de lumina dhummezeirii și ta imbiriă Lai 
a tuturor celor ce se vor alipi Lai. Dar prin aceasta a mai 
arătat și faptul că Fiul lui Dumnezeu făcut om m-a dispre- 
țuit Legea care pregătea venirea Lai, avînd în ea cu lantici- 
paţie o lumină a Lui, nici proorocia care-l, vedea și-l, vestea 
într-am anumit grad pe EI, împărtăşindu-se de lumina Lai, A 
arătat că Legea și proorocia erau luminate de E, arătîndu-L 
oamenilor pe El, și conducîndu-i spre El. Pe Tabor, Hristos 
a arătat sensul adevărat al Legii și al proarocilor și pe Sine ca 
Împlimitorul Legii și al proorocilor. Pe Moise îl prezintă la 
dreapta Laui ca pe cel ce a primit Legea de la E], «ultima culme 
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a luminii arătate pe pământ. Dar și ca prooroc care s-a apro- 

sat cel mai mult de Dumnezeu ce-i vorbea din rugul de foc 
al iubirii și din întunericul din oare mu se arătase încă Dum- 
nezeu Cuvântul făcut Om, ca pe cel de care s-a scris: „Și mu 
s-a mai sculat prooroc în Israil 'ca Moise, pe care să-l fi cu- 
noscut Domnul față către față“ (Deut. 34, 10), și care L-a 
proorocit pe Hristos ca pe un Prooroc asemenea lui, 'adică 
dătător de altă lege mai înaltă, dar nu îm contnazicere cu ea: 
„Prooroc din fînaţii tăi ca mine va scula ţie Domnul Diuumme- 
zeul tău; pe El să-L ascultați. Și voi pune cuvintele Mele în 
guna lui și va grăi ilor după cum îi voi porunci Eu. Și omul 
care mu va asculta cuvîntul lui, oricîte va grăi proorocul acela 
întru numele Meu, Eu voi lua izbînda pentru el“ (Deut. 18, 
14.18—19). 

Iar Ilie, prezentat la stînga, e și el vîrful proorocilor prin 
forța luptei lui împotriva păgînismului (III Regi cap. 18), prin 
vederea lui Dumnezeu în vîntul subțire al blîndeţei, în care 
se va arăta Dumnezeu ca Om (III Regi. 19, 12), şi prin ră- 
pirea lui în car de foc, „în vifor mare ca spre cer“ (IV Regi 
2, 11), adică într-o apropiere cît mai mare de Dumnezeu, da- 
torită faptului că şi în slujirea lui se înalță spre Dumnezeu 
plin de focul ce-i venea de la El. Nici de el, nici de Moise nu 
se ştie unde le este trupul lor, după sfîrşitul vieţii lor pă- 
mâmtești ((Deut. 34, 6). Prin arătarea lui Ilie ca aflându-se dim- 
colo de viața aceasta, se dezmint părerile unora că el s-ar fi 
reîncarmnat în persoana lui loan Botezătorul. 

Dummezeirea lui lisus s-a arătat făcîndu-l fața omenească 
strălucitoare ca Soarele și veșmintele albe ca lumina. Lumina 
aceasta era spirituală, dar pentru că se arăta prin trup era și 
văzută, cum la spus Sf. Grigorie Palama. Bunătatea cuima se 
reflectă pe fața lui ca lumină. Dar bumătatea reflectată 'ca lu- 
mină pe fața cuiva e şi o plinătate a existenţei și a buoauriei 
de ea, contrar întunericului, care e o împuţinare la existenței 
și o temere de pierderea ei, umită cu o reținere în dăruirea 
de sine. 

Cei trei Apostoli (Petru, lacov și loan), duși cu lisus pe 
munte, i-au văzut pe Moise și pe Ilie vorbind cu El. Moise şi 
Ilie își exprimau fericirea de a-L vedea pe Dumnezeu-Cuvîn- 
tul venit în trup, aşa cum Îl proorociseră ei. Sf. Evanghelist 
Luca spune că Moise şi Ilie „„arătîndu-se întru slavă, vorbeau 
(cu lisus) despre sfîrșitul Lui, pe care avea să-L împlinească 
în Ierusalim“ (9, 31). Se afirma că lisus va ajunge ca om la 
slava veșnică prin patima și moartea Sa; că dumnezeirea care 
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se arăta strălucimd în EI, brebuie să dea siguranța ucenicilor 
că EA va învinge moartea ce-l aștepta, 

Dacă întunericul de pe fața unei persoane ce suferă de 
puținătatea existenței se întinde pe întregimea ei, lumina pli- 
nătăţii de viaţă de pe fața «ei se întinde pe toată fiinţa ei, cu 
albul ei contrar întunericului, făcînd și veșmintele „albe ca 
lumina“ (Matei 17, 2), sau albe foarte ca zăpada, cum mu 
le poate înălbi așa pe pămînt înălbitorul“ (Marcu 9, 3). Dar 
precum lumina și bucuria care învăluiau pe Moise și Ilie mu 
enau de la ei, ci din comuniunea iubitoare au Hristos, aşa și 
lumina sau bucuria care le venea ca dintr-um soare din Hiris- 
tos, mu 0 putea avea Acesta fără comuniunea cu o Persoană 
mevăzută, egală cu El. Hristos răspîndea această dhumină din 
comumiumea Cu Tatăl. 

Miai mult, Inumina acestei plinătăţi și bunătăţi iradiază și 
în jurul persoamei care o trăiește și mai alles spre persoanele 
apropiate, comumicându-le și lor bucurie și pace. 

De » astfel de bucurie și fericire s-au umplut megrăit mai 
mult cei trei Apostoli apropiați de Lisus, încît Petru s-a sim- 
țit îndemnat să spună: „Doamne, bine este nouă să fim aici“, 
în această bumimă, în această bucurie a comuniunii de dea- 
supra grijilor ihumii; „dacă voiești, voi face aici trei colibi: Ție 
una și lui Moise runia şi dui Ilie ama“ (Matei 17, 4). 

Se gîndiea că sânt îm aer liber şi s-ar putea să aibă nevoie 
fiecare și de un adăpost și de un locaș de odihnă. Și apoi a- 
ceasta le-ar da asieurarea că vor rămîne permanent aici. 
Apostolii trăiau cu anticipare Împărăţia veșnică a cerurilor, 
luminată de Hristos. Sf. Evanghelist Marcu spune că Petru a 
grăit acestea „fiindoă mu știa ce să spună, căci erau cuprimși 
de spaimă“ (Mancu 9, 6). Erau înbr-un extaz, datorită cămuiia 
nu ştiau că mu acolo, pe pământ, pot să trăiască veșniaa Îm- 
părăţie cerească. Enau copleșiți de dHumima mai presus de fire 
pe care o vedeau, încât aredeau că lau intrat deja în mveșmicie. 
Trăiau run semtiment de megrăită bucurie ia comuniunii deplime 
cu Hristos și cu drepţii din Vechiul Testament, încât mu voiau 
să se mai sfirşească, ai să se odihnească în ea în veci. 

Dar încă vorbind Petru, un mor (luminos ti-a umbrit pe 
cei trei Apostoli și au auzit um glas zicîndu-le: „„Acesta este 
Fiul Meu cel iubit, întru cane am binevoit, pe Acesta să-L las- 
cuiltaţi“ (Matei 17, 5). Deși S-a făcut și Om, El este totuși și fin 
această calitate Fin Matălui Cel dubit. Şi glasul Tatălui îi con- 
vinge despre dumnezeirea Lui, poruncindu-ile să-L, asaulte. 
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Sf. Evanghelist Matei spume că cei trei Apostoli s-au 
spăimîntat de acest glas şi au căzut de spaimă cu fața la pă- 
mânt (Matei 17, 6). Aceasta era și o nouă întărire a autori- 
tăţii dumnezeirii lui lisus în fața lor, chiar ca om. Prin ponuncă 
li se amată că ei sînt cu totul dependenți de El, avînd să-L. 
asculte ca pe Dumnezeu, ca pe Stăpînul absolut. Sf. Evanghe- 
liști Marcu și Matei spun că spaima aceasta i-a cupnins pe cei 
trei Apostoli încă de cînd L-au văzut pe Iisus strălucind de lu- 
mină, dar Sf. Luca spune că atunci s-au îngreuiat ca de um 
fel de somn, sau că erau atît de copleșiți de lumina Lui, că 
mu mai știau de ei. Abia puțin după aceea, deșteptindu-se, 
Petru a spus cuvintele de mai sus. 

La Botez, Sf. loan auzise glasul Tatălui spunînd că Iisus 
este Fiul Lui iubit, chiar ca om. Lai nu îi se cerea să-l. as- 
culte, căci el mu avea să fie ucenicul Lui. Dar lisus își rafirană 
dumnezeirea Lai și după ce se coboară a doua zi cu cei trei 
ucenici de pe munte și întâlnește pe un om care avea num fiu 
demomnizat și se plîngea că ucenicii Lai mu l-au putut vindeca. 
Iisus ile spune: „O, meam necredincios, pînă cînd voi fi cu voi? 
Pînă cînd vă voi răbda pe voi? Aduceţi-l la Mine“ (Matei 17, 
17; Marcu 9, 10; Laca 9, 41). 

Dar dacă lisus s-a arătat în lumină pe mumtele 'Tabonu- 
Hui, după ce le-a prevestit patima Sa, ca să mu piardă aredimța 
în EI când îl vor vedea în patima Sa, după Schimbarea la Faţă 
ie vorbește mai des de patima Sa viitoare, ca aceia avînd 
acum experiența descoperirii Lui ca Dumnezeu, să primească 
cu și mai multă tărie aredința în dumnezeirea Lai și cu mai 
muiltă înțelegere patimia ce-o va suporta E]. 

Pe lîngă aceasta, lisus vnea să le arate tot mai mult uce- 
nioilor ce loc hotăritor deţine pătimirea și moartea Lai în 
opera Lui mântuitoare. Le arată că numai prin crucea accep- 
tată de El şi prin imitarea Lui în purtarea crucii, pot fi oa- 
memii mântuiți. 

Crucea este contrariul extrem al egoismului. Cmucea este 
dovada exhremă a iubirii de oameni din partea lui Dumnezeu 
și ea trebuie purtată și de oamenii care voiesc să cîştige viața 
veșnică și fericită. E dovada culminantă a iubirii persoanei 
pentru ialte persoane. E calea spre comuniune între persoane. 

De aceea după ce lisus 'a coborit de pe munte și ia elibe- 
rat pe fiul demonizat al unui om de demonii 'aame-l stăpineau 
— ceea ce era un nou motiv să mire pe aoenicii Săi de mări- 
rea Lui dumnezeiască —, Sf. Evanghelist Marcu spune: „Și ie- 
șind ei de 'acollo, străbăteau Galileea... și învăța pe ucenicii Săi și 
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ve spumea că Fiul Omului se va da în mâinile oamenilor și-l 
var ucide, iar după ce-L vor ucide, sa treia zi va învia. Ei însă 
am îmțelegeau cuvîntul și se temeau să-L, întrebe“ (Maru 9, 
31—33; Luca 9, 44—A45). Precum arătaseră prin Petru, înaimte 
de Schimbarea la Faţă, că nu înţeleg cuvîntul acesta, cu atît 
mai mult nu-l înțelegeau acum, după ce văzuseră slava Lai și 
auziseră porunca Tatălui ca să-L. asculte că E] este Fiul Lui 
cel iubit. Cum să fie omorât de Oameni Fiul lui Duummezeu cel 
atotputernic? Era um cuvînt care era încă „ascuns“ (Luca 9, 
45). Ei mu înțelegeau că Dumnezeu este iubire și iubirea Lui 
dacă ia putut merge pînă la a se face Om, ca să fie cît mai 
aproape de oameni, poate să meargă și pînă la moantea Lai 
cu trupul pentru ei? 

Dar lumina în care-l. văzuseră pe Tabor și glasul Tată- 
lui care-L mărturisea ca Fiul Său iubit îi oprea să mai în- 
cerce, ca Petru înainte de Tabor, să-l spună să mu accepte 
moartea, de teama că mu va mai reveni în viață. Acum 'are- 
deau că El va învia, așa cum ile-a spus după Schimbarea la 
Faţă. Dar mu pricepeau aceasta, motiv pentru aane lisus le-a 
și cerut să mu vorbească mici despre Schimbarea la Faţă, mici 
despre Învierea Lui. Și-și dădeau seama că nu vor înțelege 
aceasta nici dacă Îl vor întreba ca să le-o explice. Se spune 
aceasta în Evanghelia Sf. Marcu: „Și coborindu-se ei de pe 
mumte, le-a poruncit să mu spună nimămui cele ce văzuseră, 
decit numai cînd Fiul Omului va învia. lar ei au ţinut cuvântul 
acesta, întrebîndu-se între ei: Ce înseamnă 'a învia din morţi?“ 
(Marcu 9, 9—10). 


XIII. Alte declaraţii ale lui lisus despre Împărăţia 
cerurilor, despre condiţiile intrării în ea şi despre Sine, 
ca Stăpinul ei. 


Continuând și după Schimbarea la Faţă să vorbească uce- 
nicilor despre condiţiile ce se cer pentru Împărăţia lui Dum- 
nezeu, lisus repetă în alte și alte forme că în ea vor intra cei 
săraci cu duhul, cei ce m-au bogăție materială și putere lu- 
miească, nici pretimsa bogăție a cunoașterii legii vieţii închisă 
în cele pământești, cu care se Jaudă cărturarii și fariseii din 
orice timp, ai cei ce se socotesc că mu știu nimic, clar și vame- 
șii socotiți păcătoși și celelalte fehuni de păcătoşi, cînd își dau 
seama de sărăcia lor cu duhul și de păcătoșenia ilor și vin la 
lisus ca să se îmbogăţească dim mila Lai. „Și se apropiau de 
EA toţi vameșii și păcătoșii, aa să-L. asculte. Și fariseii şi căr- 
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tumariii icârteau, zicind: Acesta primește la Sine pe vameși și 
păcătoşi și mănincă cu ei“ (Luca 15, 1—2). E ceea ce spune 
și St. Apostol Pavel: „Căci priviţi chemarea voastră, îraților, 
că nu mulţi sânt înţelepţi după trup, nu mulți sînt puternici, 
nu mulţi sânt de meam ales. Ci Dumnezeu și-a ales cele fără 
deșteptăciune ale lumii ca să rușineze pe cei înţelepţi; Dum- 
nezeu a ales pe cele slabe ale lumii, ca să rușineze pe cele 
tari; Dumnezeu și-a ales pe cele de neam de jos ale humii și 
pe cele nebăgate în seamă, pe cele ce nu sânt, ca să înlăture pe 
cele ce sînt, ca să nu se laude nici un trup înaimtea lui Dum- 
nezenu. De la El, deci, sînteţi voi în Hristos lisus, care s-a făcut 
Înțelepeiune nouă de la Dumnezeu, dreptate și sfințenie și 
răscumpărare. Pentru că, după cum s-a soris, cel ce se laudă, 
în Domnul să se laude“ (I Cor. 1, 26-—31; ler. 9, 23). 

În Hristos, Dumnezeu făcut om, sînt toate 'ale vieţii noas- 
tre veșnice, ale Împărăției. Numai cei ce își dau seama de 
aceasta și vin la El, mepunînd mare preț pe celelalte, umin- 
du-se cu El, vor intra în Împărăţia veșnică a tuturor bunătă- 
ților. lisus ia afirmat prim aceasta odată cu dumnezeirea Sa și 
faptul că odată cu aceasta este Persoana dumnezeiască, izvo- 
mul “tuturor bumătățiilorr, 

Iisus, răspunzînd cărturarilor și fariseilor care cîrteau îm- 
pobriva Lai pentru că primeşte lîngă EI, deschizîndu-le poarta 
Împărăției cerurilor, pe vameși şi păcătoşi, le spune pilda 'ormmiu- 
dui care, având o sută de oi și pierzind ama din ele, le lasă 
și se duce s-o caute pe cea pierdută și găsind-o, se bucură și 
o aduce pe umeri, cerând prietenilor să se bucure că El a găsit 
oaia cea pierdută. „Zic vouă: că 'așa și în cer va fi mai multă 
bucurie pentru un păcătos care se pocăiește, decit pentru nouă- 
zeci şi nouă de drepţi, care n-au nevoie de pocăință“ (Lauca 15, 7). 

lisus nu afirmă aici numai puterea Sa de-a introduce pe 
oameni în Împărăția lui Dummezeu, ci și valoarea nmică a fie- 
cărei persoane omemești. De aceasta e degată şi marea bucu- 
mie ce o fiare ca Dumnezeu de orice persoană pe care o poate 
cîştiga, umblind cu stăruință ca să o câștige. Nu-L interesează 
omenirea da o masă, ci ca alcăbuită din persoane, din cane fiie- 
care are o valoare proprie căreia El oa Cuvînt areator i-a dat 
această umicitate. E mare lucru să știu că Hnistos mă caută pe 
mime în chip special, nu se mulțumește să aibă o mulțime in- 
distinctă. Ce valoare mai are masa, dacă mu e alcătuită din 
pensoane 'de valoare merepetată? Cum s-ar putea  amnulțpumi 
Dumnezeu cu um singur om, adică cu o masă în care toţi sînt 
identici, și mau lare fiecare ceva propriu de spus? 
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Fericirea în Împărăţia lui Dummezeu va consta în faptul 
că toți se vor bucura de fiecare, sau fiecare de toţi, întrucît 
în aceşti toţi fiecare dă fiecămuia o bucurie deosebită. Dar și 
Dummezeu se bucură, cum se bucură și persoana umană, de 
imbirea fiecăruia şi să-i vadă pe toți cu buounia înmulțită de 
iubirea cât mai mnultona. 

Valoamea fiecărei persoane numane stă în capacitatea ei 
de iubire, deci în iubirea ei care nu se reduce la iubirea al- 
tuia, sau 'a altora. O persoană nu poate fi înlocuită de alta în 
inubire. 

Pensoama nmamă mu e infinită și memărginită în ființa 
şi în puterea ei, cum e Dumnezeu. Dar e fără sfîrșit, întrucît 
niciodată mu se sabură de-a iubi şi de-a fi iubită, și miciodată 
nu e mulțumită cu cît iubește și cu cît e iubită într-um mMo- 
meni, ci lare o memărginire în iubirea dăruită și primită, prin 
setea ei de-a iubi şi de-a fi iubită mereu și tot mai mult. Dum- 
mezeu a făcut pe fiecare cu acest fel de imfinitate și nemărgi- 
nire şi se bucură de aceea de el, putindu-i da și putind primi 
de la el iubirea la infinit, corespunzător iubirii Lui. De aceea 
a şi putut 'umi în ipostasul Cuvîntului firea dumnezeiască cu cea 
omenească, de aceea s-a și făcut un om Unic. 

Nu contează că o persoană e într-un anumit timp păcă- 
toasă. Păcătoșenia mu o privează de valoarea ei unică. Ea e o 
renunțare voită ila iubire, sau o îngustare voită a ei. Dar prin 
aceasta nu privează firea ei de putinţa revenirii la iubire sau 
la toată iubirea cât e pe pămînt. E o anormalitate în mepracti- 
aarea iubirii, De aceea trebuie ajutată ca să-și facă roditoare 
valoarea ei pentru alții, sau să-și redescopere valoarea ei prin 
iubire. De aceea scăparea ei din păcatul neiubirii e o bucu- 
vie și pentru alţii, căci de iubirea ei reînviorată se vor bucura 
și ei. Și se va bucura şi Dumnezeu. 

Nu trecutul păcătos interesează, ci viitorul posibil în co- 
mumiune iubitoare. Numai cînd acest trecut păcătos se perpe- 
tuează, fel rămîne condamnabil. Altfel se uită. Căci e propriu 
breaubului să fie uitat, să devină ca un nimic. 

Un păcătos care se pocăieşte își descoperă această valoare, 
pe când unul care nu se pocăiește, sau nu se socotește un pă- 
cătos, mu-și activează valoarea lui, rămînînd sterp, sau făcîn- 
du-se chiar o piedică în dezvoltarea celorlalţi, prin mândria 
rigidă a egoismiullui său. 

Pocăimța sau smerenia deschide pe om lui Dumnezeu și 
semenilor şi comunicarea cu Diummezeu și au semenii face să 
rodească danurile unice cu care este înzestrat, îl face vii. 
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De aceea, Hinistos repetă că Împărăţia cerurilor, sau bo- 
găţia spirituală a Sa li se deschide celor smeriți, sau păcăto- 
şilor ce se pocăiesc, oare e una cu venirea la smerenie. 

Același iluoru îl spune lisus prin pilda despre femeia care 
pierzând una din cele zece drahme, aprinde lumânarea și o 
caută prin toată casa pînă o găsește, iar găsind-o, își cheamă 
prietenele și le spune: „Bucuraţi-vă cu mine, căci am găsit 
drahma pe care o pierdusem“ (Luca 15, 9). Hrisbos se bucură 
de regăsirea oricărei persoane pierdute pentru El, dar pier- 
dută prin aceasta și pentru ea însăși, întrucît m-a mai 
valomifiaat ceea ce i-a dat El prin creaţie. Căci fiecare per- 
soamă e a Lui, odată ce EI 'a creat-o, dar a fost totodată area- 
tă ca să nu se piardă în moarte, sau în sărăcia extremă, ci ca 
să fie tot mai vie și tot mai fericită prin valorificarea nunici- 
tății mesfirșite ce i s-a dat în comunicarea deschisă cu E] şi 
cu semenii. 

Dar Hristos mu se bucură singur de regăsirea făpturii Sale 
care s-a pierdut prin păcat sau prin despărțirea egoistă de 
Dumnezeu și de semeni, ci îi cheamă și pe semenii aceluia care 
sînt lîngă El să se bucure de regăsirea aceluia, de venirea lui 
în comuniunea cu El și cu aceia care sînt „prietenii și vecinii“ 
Lui (Luca 15, 6—9), cum se zice și în Evanghelia Sf. Ioan (15, 
14—15). Dar în mod deosebit se bucură îngerii cu lisus de în- 
toarcerea unui om păcătos: „Zic vouă, așa se face bucurie în- 
gerilor lui Dumnezeu pentru un păcătos care se pocăiește“ 
(Luca 15, 10). 


Fiul lui Dumnezeu s-a făcut om ca să mîntuiască pe fie- 
care om, iar prin aceasta să-l aducă în comuniune mu mnumai 
cu Sine, ci cu cît mai mulți semeni ai Lui și cu toți îngerii, 
ca itoți să se bucure de revenirea fiecăruia în comunitatea lor. 
Căci și pentru aceasta s-a făcut Cuvîntul dlui Dumnezeu om: 
ca să adune toate creaturile Sale în Sine și întreolaltă, ca 
să se mărească astfel bucuria fiecăruia de comuniunea cu toţi. 
Fiecare are o valoare unică, dar pentru toţi. Și toți vor să se 
bucure de 'activizarea valorii fiecăruia pentru toți. 

Aceeaşi bucurie a lui lisus de-a se întoarce fiecare per- 
soană de valoare unică la Sine din despărțirea de EI, de reve- 
mirea i lîngă Tatăl, sau în Împărăția Lui, care este o adevă- 
rată familie, întrucît Împăratul e și Tată, și Fiul împăratului 
e și Frate al oamenilor, o prezintă lisus în pilda finului risi- 
pitor. 

Dacă în găsirea celui depărtat de Dummezeu, prin căuwba- 
rea Lui, mu lipsește, cum am văzut, pocăința aceluia (Le. 15, 
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10), în pilda finilui risipitor se pune accentul direct mu pe 'cău- 
tarea celui păcăbos de căbre Dumnezeu, ci pe pocăința lui din 
propria imițiativă. Dar întrucît aceasta se produce din greu- 
tățile trăite de om cînd s-a depărtat de Dumnezeu, se poate 
spume că și în producerea ei lucrează într-un fel Dumnezeu. 
Fiul mai tînăr, mai puţin crescut în înţealepeiume, ce se des- 
parte de Dumnezeu, ispitit de o viață uşuratică, mu pleacă cu 
totul lipsit de damurile ce îi de-a dat Tatăl ceresc prin areaţie: 
„Tată, dă-mi partea ce mi se cuvime din avere“ (Le. 15, 12). 
Dar aceste puteri ce ţin de firea dată omului de Dumnezeu, se 
slăbesc, sau se cheltuiesc cu motul prin patimi. De la o vreme 
nu mai poate suporta sărăaia sufletească în care a ajuns prin 
ocupațiile lui înjosiboare. Păzirea porcilor îl scîrbește, moșoo- 
vele nu-l mulțumesc, Se gîndeşte în ce bogăție sufletească și 
în ce ocupaţii cinstite trăia lîngă Dumnezeu. Se hotărăște să 
se întoarcă și să mărturisească regretul despărțirii de EI. 

Tatăl îl vede pamit spre El, de departe, și plin de milă îi 
vine în întimpinare. Îl sărută, îl îmbracă în haina cea mai de 
cimste, poruncește să se pregătească um ospăț, în cane să se 
vesellească cu toți slujitomii săi de întoarcerea lui. Tatăl vrea 
ca toţi slujitonii ilui să se bucure cu El de revenirea fiului său. 

Fiul cel mai mare însă, cane mu s-a despărțit de Tatăl 
său, nu înțelege încă această bucunie a Tatălui pentru întoar- 
carea fiului păcătos. Cei mai mulți dintre oameni m-au fost 
arescuți încă pînă la înțelegerea bucuriei Tatălui ceresc, ară- 
tată prim Hristos, Fiul Său, de întoarcerea celor păcătoși. Nu | 
înțelegem ușor cuvîntul lui Hristos spus fariseilor ce-l repro- | 
şau că stă la masă cu vameșii și cu păcătoşii, că nu cei sănă- 
toși, ci cei bolnavi au brebuinţă de doctor şi că „n-am venit 
să chem pe cei drepţi, ci pe cei păcătoși la pocăimță“ (Matei 
9, 12; Marcu 2, 17; Luca 5, 31), cuvânt în care lisus se afirmă 
iarăși ca Dumnezeu Mînbuitorul. 

Dar Tatăl, înțelegând și slăbiciunea acestuia, nu-i răspumde 
cu 'asprime, ci-i spune prin Hristos, prin care a alergat, tri- 
miţindu-L ca om, în întîmpinarea celor păcătoşi, cu blindețe: 
„Fiule, tu totdeauna ești cu Mine și toate iale Male, ale tale 
sînt. Trebuia însă să me veselim și să ne bucurăm, căci fratele 
tău acesta mort era și a înviat, pierdut era și s-a aflat“ (Luca 
15, 31—32). 

Acesta-i motivul principal al bucuriei lui Dumnezeu pen- 
inu întoarcerea fiului risipitor: că 'a scăpat de moarte, că imiră 
din nou în comuniunea de iubire cu Dumnezeu şi cu semenii 
lui. Dummezeu socotește neplăcut mu mumai pentru E, ci pen- 
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mu toţi, ieșirea unui om din această cornruniinum/e; socotește o 
mare pagubă că o persoană a fost creată degeaba. Aceasta pri- 
cimubeşte o împuţimare a vieţii spirituale și a bucuriei înubu:ror 
celor creați de El și chiar a bucuriei Sale, odată ce a bime- 
voit să dea fiecărei pensoame importanța de a-l face bucurie 
umică în felul ei și mesfîrşită. Dumnezeu ia creat nenumărate 
persoamie omenești ca subiecte ale unei iubiri multiple, de 
care să se bucure toate și El însuși. El mu se bucură de aceea 
de moartea sufletească a nici umei persoane și scăparea ei de 
moarte e prilej de bucurie și pentru El și penbru toți oame- 
nii, ba şi pentru îngeri. Împărăția cerurilor e bucuria C0o- 
muminumnii și iubirii a cît mai multora. 

O pildă în care se arată nu mumai iertarea ce-o dă Dum- 
niezeu celor păcătoși, ci se cere și iertarea omului de către om, 
este cea despre iconomul medrept. În ea 'e lăudat acesta cînd 
iartă sumele mai mici datorate de subalternii săi Stăpînului, 
ca să-l ajute și ei cînd va fi scos din iconomat. Dar prin ea 
nu se ilaudă propriu-zis istețimea în asigurarea bunurilor ma- 
teriale, ci în asigurarea bunurilor spirituale: „Nici o slugă mu 
poate să slujească la doi stăpîni. Fiindcă sau pe unul va nur 
și pe celălalt îl va imbi, sau de unul se va ţine și pe celălalt 
îl va disprețui. Nu puteţi sluji lui Dumnezeu și dlui mamona“. 

Prin pilda acesta lisus vrea să se înțeleagă dientarea gre- 
șelilor de către un om semenilor săi, ca să fie ajutat de aceia 
cînd Dumnezeu va vrea să-l osîndească pentru greșelile dui 
cu mult mai mari. În ea lisus expune mai pe larg ceea ce ne 
învaţă să spunem în rugăciunea Tatăl nostru, în care textul 
grec ce ne vorbește de datorii și de iertarea datoriilor altora 
de către noi, ie pus la trecut: „Și me iartă mouă datoriile moas- 
re, precum și noi am iertat datornicilor noștri“. 

În Împărăția cerurilor mu pot conviețui în bucuria iubirii 
cei ce mu s-au iertat unii pe alții. Pe aceia nu-i iartă mici 
Diuwmmezeu; sau Dumnezeu nu le poate impune iubirea între- 
olaltă cu sila. Datoriile altona față de noi sînt relative. Tot ce 
trebuie să me dea ei mouă, trebuie să dea lui Dumnezeu. Căci 
noi sîntem de la El. Noi iertăm în fond miște datorii ale dor 
către Dumnezeu, ca și iconomul nedrept. Și avem moi drep- 
tul să mu le iertăm datoriile, care mu sînt de fapt către moi? 
Avem chiar datoria să le iertăm, pentru că trebuie să reali- 
zăm comuniunea cu ei și să le-o ușurăm pe a lor, care e îm- 
piedicată cînd mu-i iertăm. Și pentru aceasta me-a creat Dum- 
mezeu. Dacă mu o realizăm, mu me realizăm nici pe noi ca oa- 
meni și îi împiedicăm și pe ei să se realizeze. Și nu o dată 
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trebuie să dertăm pe semenul nostru, ci mereu, chiar dacă e 
bine să-l ajutăm într-m mod oarecare să înțeleagă că a gre- 
şit și să-și ceară și el iertare, pocăindu-se și smerindu-se spre 
bimele lui. Într-o altă pildă, întreabă Petru pe lisus: „Doamne, 
de cîte ori va greși fratele meu și-i voi ierta lui? Oare pînă de 
şapte ori? Zis-a lui lisus: Nu zic pînă la șapte ori, ci pînă de 
șaptezeci de ori cîte șapte“ (Matei 18, 21—22; Luca 17, 3—4). 

Cum putem aștepta să me ierte Dummezeu care ne-a dat 
totul, să me ierte lipsa de recunoștință, cînd moi mu iertăm da- 
toria oare în fond e către Dumnezeu? lisus arată, de aceea, în- 
tr-o pildă, cum Dumnezeu, care a iertat nmuia o mare dato- 
Tie, iar el nu i-a iertat unui împreună-slujitor o datorie mult 
mai mică, îl dă „pe mîna chinuitorilor pînă mu-și va plăti toa- 
tă datoria?“ (Matei 18, 34—35). Oare își va mai putea plăti el 
toată datoria din viaţa aceasta, mai ales dacă n-a iertat altora 
cît a trăit? Și dacă nu l-a înmuiat iertarea lui Dummezeu, se 
va mai putea înmyuiia el ca să ierte pe altul? De iaceea bine 
este să me grăbim să iertăm datoriile cu mult anai mici sale 
altora, înainte de-a aștepta iertarea tuturor datoriilor noastre, 
a datoriilor noastre absolute la sfârșitul vieţii. 

Astfel, pe lingă pocăință și smeremie, ca îndreptate spre 
noi, mai avem nevoie de iertarea și mâla îndreptate spre alții, 
ca să intrăm în Împărăția cerurilor. Prim ultimele două îimi- 
tăm pe Hristos. Dar cel ce mu se pocăiește și nu se smerește, 
nu poate mici ierta și mu e capabil mici de milă. Toate patru 
umanizează persoanele umane și le face posibilă comuniunea. 
Toate patru îl apropie pe om prin umanizare de Dumnezeu. 
De iertare am vorbit. Mila îl scapă pe om în mod special de 
rigiditatea preocupării exclusive de sine. Despre ultima vor- 
bește lisus în special în pilda despre bogatul memilostiv şi să- 
nacul Lazăr. Bogatul se veselește în ospețe, iar săracul Lazăr, 
plin de bube, își trăiește singurătatea și foamea la poarta lui. 
Lazăr e dus după moarte în sînul iubitor al lui Avraam, în 
cea mai 'afecinoasă comuniune. Bogatul e dus în singurătatea 
și în uscăciunea de toc a iadului. Trăind pînă la noarte în în- 
vârtoșarea lipsei de milă, nu poate merge, plecînd de maici, în 
Împărăția celor ce și-au înmuiat inima prin milă, penbru CO- 
mamânume. Chimiuit acolo, strigă către Avraam să-l brimită pe 
Liazăm să-i răcorească limba cu vîrful înmuiat al degetului. El 
suferă de uscăciune, ar dori să scape de ea, dar mu va putea 
scăpa odată ce s-a obișnuit cu ea. Între oamenii obișnariți cu 
comruminmiea miei și iubirii, sau doritori aj ei pe pămînt și în- 
tre cei obișnuiți cu rigiditatea lipsei de milă mu mai poate 
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exista nici o comuniune. E „o prăpastie mare“. Bogatul cere 
lui Avraam să irimită pe Lazăr înviat pe pămint ca să ferească 
măcar pe fraţii lui de viața lui greșită. Dar Avraam îi prune: 
„Dacă ei nu ascultă de Moise și de prooroci, nu vor crede nici 
dacă «ar învia cineva dintre morți“ (Luca 16, 19—31). 

lisus pune aceste cuvinte în gura lui Avraam. Îşi spune 
prin ele prevestirea că nu vor crede în EI, nici cupă ce wa în- 
via El însuși. Cel ce nu vrea să creadă găsește justificări pen- 
tru respingerea celor mai sigure evidențe. Mai ales că starea 
de înviere nu poate fi sesizată fără o treaptă de viață duhov- 
nicească. 

Mila, ca condiție principală pentru intnarea în Împărăția 
Nui Dumnezeu, o expune lisus mai pe larg îm descrierea jude- 
căţii dim mrmă. În această descriere înșiră categoriile de oa- 
meni către care trebuie să me arătăm în mod deosebit mila. 
Întfi spune din nou că Judecătorul va fi El, Fin Omului. În 
calitatea de Judecător se va arăta toată slava Lui: „Cînd va 
veni Fiul Omului întru slava Sa și toţi sfinții îngeri cu EL, 'a- 
tunci va şedea pe tronul slavei Sale“ (Matei 25, 31). El va fi 
Judecătorul sniversal, va dispume de soarta veșnică a buburor. 
Nimeni mu va scăpa de judecata Lari. Atumei se va manifesta 
puterea Lai mecontestată asupra tuturor. 

Înaintea Lui se vor aduna toate neamurile și cu suprema 
putere „îi va despărți pe unii de alţii, precum desparte păs- 
tonul oile de capre“ (Matei 25, 32). 

El va fi Judecătorul tuturor, pentru că Lari | s-au făcul 
voate cele bune și cele rele de către oameni. El şi-a însușit 
cauza tbuburor, a suferit cu toți cei ce au suferit, a cerut prin 
toți 'aceştia mila altora, s-a bucurat cu ei de mila umora, sau 
s-a îndurerat de mepăsarea altora. După cum 1 s-au făcut pe 
pămînt apropiaţi cei ce au avut milă de El prim cei suferinzi, 
sau I-au rămas depărtaţi cei ce m-au avut milă, așa Îi vor fi 
abunci aproape, la dreapta, prin inima înmuiată de milă şi Îi 
vor fi departe, prin inima lor împietrită, cei ce m-au comiuni- 
cat cu oamenii, n-au comunicat cu Ed, și de laceaa vor rămîne 
în mecomumnicare cu EL și cu oamenii şi în viața veșnică vii- 
voare. 

Împărăţia, sau viața fericită în trăirea în comnumninme fa 
dragostei Lui, ie ca unda ce curge din E] celor ce 1 s-au des- 
dhis prim mila faţă de cei suferinzi, față de care rămân închiși 
cei ce mu I s-au deschis prin mila față de aceia. E 0 Împără- 
ţie sau o fenicire gătită unora prin preștiință de Tatăl Lai de 
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la întemeierea lumii, cînd s-a prevăzut întruparea ca om a 
Fiului lui Dummezeu şi Tatăl. Sau s-a hotărât să je devină prin 
aceasta aproape și Tatăl Său: „Veniţi, binecuvîntaţii Părimte- 
lui Meu, moșteniţi Împărăţia cea gătită vouă de la întemeie- 
rea lumii“ (Matei 25, 34). 

Numai Fiul Tatălui ceresc, care s-a putut face cu suprema 
Lui afecțiune filială nu fiul unui om, ci al Omului în general, 
deci și Frate mu al umui singur om, ci al Omului în general, a 
putut suferi de foame şi de sete cu toţi ce au flămânzit și 'au 
însetat, s-a simţit străin cu toți străinii, s-a simţit gol cu toți 
cei goi, l-a durut boala tuturor celor bolnavi, s-a simţii în 
temniţă cu toţi cei întemnițați. 

Întrucît au fost toţi creaturile conștiente ale Sale, și-a în- 
sușit şi suferințele lor, aa Fiul sau ca Fnatele lor, și s-a bucu- 
rat sau s-a întristat de mila sau de lipsa de milă, sau de aju- 
torul sau meajutonul semenilor Săi. 

A. fost în toţi și în relaţie pozitivă sau negativă cu toţi 
oamenii. Nu s-a făcut Fiul lui Dumnezeu om ca să me pri- 
vească nepăsător. 

Omul însuși sufere cu copilul, cu părintele, cu fratele său 
cînd sînt flămânzi, goi, prigoniţi. Cum m-ar suferi Fiul Omu- 
lui, care e totodată Fiul lui Dumnezeu, cu toți fraţii Săi, pă- 
rimții Săi, fiii Săi? Cum m-ar suferi cu o negrăit mai mare im- 
tensiitate? În laceasta se anată itaima unităţii neconfundate între 
persoane. Vaietul copilului me strînge imima. Poate e mai mare 
durerea mea decât a lui. 

Dar cum e posibil să sufere, odată ce e înviat? Desigur nu 
e flămând, însetat în trupul Său. Dar mici moi mu suferim cu 
copilul mostm bolnav durerea bolii în trupul most. O sufe- 
Tim în sufletul nostru. Dar așa cum vaietul copihrlui ne stră- 
punge și inima și ne face să nu ne simțim bine mici în trupul 
nostru, așa poate să simiă durerile noastre cel mai bum Frate 
al mostru în toată Persoana Lai. Cu umanitatea Lai trăiește 
toate durerile noastre trupeșiti și sufletești și toate bucuriile 
noastre. 

„Adevărat zic vouă, întrucât nu aţi făcut umuia din acești 
prea anici, nici Mie mu Mi-aţi făcut“ (Matei 25, 45), 

Trupul lui Hristos nu devine mesimţitor prim înviere, nici 
nu trăiește anumai bucurii, cînd vede suferind pe fraţii Săi. 
Slava Lui nu exalude participarea spirituală la durerile 'ace- 
lona. 

De aceea, în caractenul de jenifă în cane ni se dă în Eu- 
haristie, iinebulie să vedem și participarea Lai la durerile moas- 
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tre, într-un mod spiritual, dar totuși trăită și îm trup. 

Oamenii au fost creaţi prin iubire, spre Împărăţia veșnică 
a iubirii, şi Firul lui Dummezeu s-a tăcut Fiul veşnic (al Omsu- 
lui ca să-i pregătească spre a se menţine veșnic în rea. 

Bucuriile, durerile, nu-și au originea în trup, ci îm rela- 
țiile conștiințelor personale, în faptul că persoana mu e feri- 
cită, nu trăiește viața întreagă decît în relația cu altă per- 
soamă. Numai căderea în păcat, adică în slăbirea relației po- 
zitive îmbre persoane, a adus coruprea trupului și durerile ui. 
În trupul înviat ial lui Hristos, lipsind coruperea, mu va fi mici 
durerea fizică. Dar mila față de oameni nu poate fi înțeleasă 
fără un fel de simţire, sau ca o lipsă de buounie deplină. Sf. 
Apostol Pavel spume în sinagoga din Cipru: „David, slujind 
în vremea sa voii lui Dumnezeu, a adormit și s-a adăugat la 
părinţii săi și a văzut stricăciune. Dar Acela pe care Diumme- 
zau L-a înviat n-a văzut stnicăainume“ (Fapte 13, 36—37). 

Oamenii au jost creaţi prin iubire, spre Împărăţia veșnică 
a iubirii, și Fiul bui Dumnezeu s-a făcut Fiul veșnic al Omru- 
dui ca să-i pregătească spre a se menține veșnic în ea. 

îmir-o altă pildă (Matei 20, 1—16), lisus aseamănă lmpă- 
răția lui Dumnezeu cu 'o vie, în care lucrătorii pot vemi să 
luoreze ia diferite ceasuri ale zilei. Dar şi cei ce vin da sfâr- 
şitul zilei (în ceasul al 11-lea, adică la 5 d.a.), primesc aceeași 
plată. Aceasta înseamnă că și cei ce sint 'breziți ja simțirea 
de-a lucra pentru Dumnezeu la sfîrşitul vieţii pământești, pri- 
mesc aceeași plată ca și cei ce au hucrat de la începutul vieţii. 
Nu se mai ia în seamă lungimea timpului cât au lucrat pentru 
Dummezeu, ci rîvna cu care au duarat, starea în care 'au (ajuns. 
De aceea se poate ca cei de pe urmă să fie întţii și cei dintii 
pe armă. De aceea se recomandă să nu judece cei ce iau fost 
chemați mai devreme pe cei chemaţi mai târziu, ca să mu le 
fie aceasta un motiv de mândrie. Principalul e ca cineva să 
îmitre și să rămână cu toată hotărîrea în comuniunea cu Duim- 
nezen și cu ceilalți. 

Dar prin aceasta lisus mu încurajează amânarea voită a 
întoarcerii la Dumnezeu. Fiecare trebuie să se întoarcă îndată 
ce s-a simţit chemat de El. Să nu amînăm această întoarcere, 
pe motiv că mai avem timp pînă la moarte. Nu știm cînd 
vime sfârșitul. Și 'o amânare poate să me obișnuiască 'cu 0 greu- 
tate de-a ne mai schimba și sfîrșitul poate să ne găsească 
între cei ce n-au început să lucreze pentru Împărăţia lui Dum- 
nezeu. În acest sens, această Împărăţie începe încă de aici. 
„Astfel 'cei de pe urmă vor fi întîi și cei dintii pe armă“. Sau 
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au putut fi mulţi chemaţi în cursul vieţii, dar puţini aleși (Mt. 
20, 16). 

d, ce nu se hotărăsc îndată ce sînt chemaţi pentru Îm- 
părăţie, sânt expuși nu mumai pericolului învîrtoșării, ci și pe- 
ricoilului ca sfârşitul să le vină pe meașteptate. Acest sfîrșit 
deci, și Împărăţia deplină pemtru care mu me-am pregătit în- 
trînd în faza ei pregătitoare de aici, poate veni în orice cli- 
pă, sau în clipa pe care nu o putem prevedea și să me gă- 
sească nepmegătiți pentru ea. Aceasta ne-o spune lisus prin 
pilda celor 10 fecioare, dimtre care cinei aveau (la sfirșit și 
chemanea și faptele împlininii ei, dar alte cinci nu-și procura- 
seră și faptele prin care puteau aprinde chemarea sau hanul 
ce li s-a dat (Matei 25, 1—12): „Drept aceea privegheaţi, că nu 
ştiţi ziua, mici ceasul cînd vime Fiul Omului“ (Matei 25, 13; 
cf. 24, 42). 

Principalul e ca omul să depășească, printr-o trezire aeală 
și definitivă la o viaţă imbemsă, o moarte trecută. E mai bună 
aceasta decât viața nesimțită, sau decît aparența sau viața me- 
deplin simțită în tot timpul. Acesta e sensul cuvintelor lui 
lisus către faniseii care-l criticau că stă cu vameșii și păcă- 
toșii: „Adevărat grăiesc vouă, că vameşii și desfrinatele merg 
înaintea voastră în Împărăția lui Dumnezeu“ (Matei 21, 31— 
32). Dacă Dummezeu nu s-a ferit să se coboare la starea de 
om, nu se fereşte să se coboare nici da vameși și la păcătoşi. 
Principalul este ca omul să se trezească la conștiința de sime. 

Cerința de-a priveghea continuu și declarația că cei din 
unmă vor fi întîi și cei dntîi pe aură, se pot împăca în sen- 
sul că mereu trebuie să priveghem, dar în fiecare clipă să me 
simțim chemați dim nou, cu o putere care me face să ne sim- 

| țim chemaţi în acea clipă pentru prima dată, ca ultimii che- 
miaţi, și cu sentimemtul că poate această clipă e cea din urmă 
a vieţii noastre. Aceasta va întreţine în moi și o continuă sme- 
remie. În orice caz, primcipalul e ca cel ce aude chemarea și o 
poate auzi oricind, să o trăiască aceasta cu toată seriozitatea. 

Aceasta o spume lisus în pilda despre mumta Fiului de 
Îmipănat, sau a unirii Sale depline cu umanitatea, prin întru- 
parea ca om, nuntă care prelungimdu-se și la care unii știind 
că vor fi chemaţi, refuză chemarea cînd li se face (cărturarii 
și fariseii iudei), alții neașteptîndu-se să fie chemaţi și mepre- 
gătiți fiind pentru aceasta se duc totuși la muntă, căutindu-și 
la repezeală o haină de nuntă, sau pocăindu-se îndată de pă- 
catele lor, iar alții primimd chemarea pe neașteptate, vin la 
Hristos, dar oarecum exterior, fără o pocăință serioasă penru 
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viața lor de mai înaimte. Un asttel de om nu va putea rămîne 
lîngă Hristos, ba va fi alungat în întunericul cel mai din 
afară pentru că a stai nesimţitor lîngă Hristos (Martei 22, a 
14). De aceea, cu altă ocazie, Iisus nu spune în general că cei 
dim armă vor fi întâi, ci mumai că „mulți dim cei dintii vor fi 
în armă şi din cei din urmă vor îi întîi“ (Marcu 10, 31). 

Împărăția lui Hmistos e oa o nuntă illa care se veselesc 
toți cei ce s-au pregătit fie și numai în clipa chemării la 
căsătoria Fiului hui Dummezeu cu firea comună bubunor, în- 
rudimdu-se cu moi. 

Cînd lisus vorbește de Împărăţia Sa ca de o vie, via poate 
să însemne și Împărăția în care lucrează oamenii în aursul 
istoriei, dar înseamnă și Împărăţia din timpul vieții mele. Eu 
în aceasta trebuie să lucrez, fie începînd de la începutul vie- 
ţii mele, fie spre sfîrşitul ei, dacă în sensul dintii sfîrșitul ei 
e probabil să întîrzie, poate destul de mult, îar în sensul din 
urmă se poate să vină în orice clipă. Și aceasta mă intere- 
sează pentru mântuirea mea. 

Dar aceasta mu exclude um interes al meu pentru men- 
ținerea Împărăției lui Dumnezeu, sau a fazei pregătitoare a 
aceleia în cursul întregii istorii şi deci o voinţă de-a contribui 
prin lucrarea mea și pentru Împărăţia lui Dumnezeu în acest 
sens, lăsînd celor viitori o pildă, un îndemn și o încurajare 
pentru lucrarea lor. 

Dumnezeu a creat lumea ca să fie a împărăție a Lai. Cînd 
aa a căzut la starea amor împărăţii lumești, ce mu se pregătesc 
pentru veșnica Împărăţie a lui Dumnezeu, El a trimis pe Fiul 
Său ca să întemeieze din mou Împărăția lui Dumnezeu și să 
dea oamenilor puterea să lucreze pentru a transforma viața 
lor într-o astfel de Împărăţie, sau într-o fază pregătitoare a 
Împărăției fericite viitoare. Acesta 'e sensul istoriei. Și toţi tre- 
buie să ne angajăm în luorarea menținerii și înaintării omemi- 
rii în lucrarea pentru pregătirea Împărăției cerurilor. Sfârși- 
tul istoriei va veni după ce toți oamenii meniţi să vină la 
existenţă vor fi intrat sau nu în această Împărăţie pregătitoare 
a celei cerești, pentru a trece în aceea, aducînd fiecare genenaţie 
aportul ei în pregătirea (aceleia, ajutată și de contribuția ce-au 
adus-o generațiile anterioare. 

Hristos are un imteres și pentru Împărăţie în sensul în 
care cere contribuţia întregii omeniri pînă da sfîrșitul isto- 
ziei. Și vorbește și despre acest sens al ei, care își are sfir- 
șitul odată cu sfîrșitul lumii și cu venirea Fiului Omului la 
judecata finală, cerînd și pentru ea interesul oamenilor, fără 
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să exaludă interesul lor pentru sfîrșitul vieţii lor personale. 
Imberesul pentru sfârșitul personal, care poate veni în Orice 
clipă, i-l cere Iisus omului cînd îl prezintă pe Dumnezeu spu- 
nând bogatului fericit de bogăţiile adunate: „Nebune, în aceas- 
tă moapte voi cere de la tine sufletul tău și cele ce ai pregă- 
tit iale cui vor fi?“ (Lavoa 12, 20). 

Interesul omului penbru sfîrșibul humii, deci peniru o 
conbribuție la dezvoltarea Împărăției lui Dumnezeu în istorie 
spre Împărăția veșnică dim ceruri, îl prezintă Hristos de ase- 
mienea de multe ori. Căci dacă mu va fi o Împărăţie a lui 
Dummezeu pentru mulți oameni ce vor apărea în cursul tim- 
pului, acea Împărăţie nu va fi pentru mici anul. 

Pentru sfîrșitul lumii și pentru a doua venire a Sa lisus 

dă mai multe semne ale timpului. Dar despre însăși venirea 
Sa spune că „de ziua aceea şi de ceasul acela mimeni mu știe, 
niai îngerii din ceruri, mici Fiul, ci mumai Tatăl“ (Mt. 24, 36). 
Poate mu știe nici Fiul, în sensul că Fiul 'ca om nu vrea să se 
comunice sau să se dăruiască ca o stare spirituală oamenilor, 
în sensul că ei, uniţi cu EI, pot fi siguri cînd va fi sfîrşitul. 
Aceștia trebuie să fie oricînd pregătiți. Venirea Lui va fi pe 
meaștepbate, ca un fulger, ca să nu le dea nici un pic de timp 
care să-i silească să se pregătească prin semme sigure, anti- 
cipate, ale venirii Lui: „Căci precum fulgerul iese de la ră- 
sărit și se arată pînă la apus, așa va fi şi venirea Fiului Omu- 
hui“ (Mt. 24, 27). 

Imediat înaimte de aceea „soarele se va întumeca și luma 
nu va mai da lumina ei, iar stelele vor cădea din cer 
și puterile cerului se vor zgudui. Atunci se va arăta pe cer | 
semnul Fiului Omului și vor plînge toate neamurile pămin- 
tului și vor vedea pe Fiul Omului venimd pe morii cerului seu 
putere și cu slavă multă. Și va 'rimite pe îngerii Săi, cu su- 
met mare de trimbiță, și vor aduna pe cei aleși ai Lai din cele 
patru vînturi, de la marginile cerurilor pînă la cdlelalțe miar- 
gaini“ (Matei 24, 29—31). 

Dar înainte de apariția semnului Fiului Omului, sau a 
crucii, care va face să plîngă neamurile și va face să se în- 
tunece soarele şi luna și să cadă stelele, și va preceda venirea 
Lui ca o altă lumină, nu vor putea ști oamenii în mod sigur 
din semnele premergătoare că El va veni, chiar de va fi „o 
strimtoare mare, care n-a fost de la începutul lumii pînă acum 
și nici mu va mai fi“, ale cărei zile „dacă mu s-ar scurta, n-ar 
mai scăpa nici un tbrup“ (Matei 24, 21—22). Căci în acele 
semme va fi un amestec de multă credință și fărădelege. Pe 
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de o parte „se va propovădui Evanghelia la toate neamurile“, 
pe de alta „furiciumea pustiirii va sta la locul cel sfint: și „din 
pricina fărădelegii iubirea se va răci . Vor îi trimiși PIrOo- 
roci și înţelepţi, dar mulţi din ei vor fi uciși și răstigniți; „se 
va auzi de războaie şi vești de războaie, se va ridica meam 
peste neam și împărăție peste împărăție și va fi foamete și 
ciumă (sau fel de fel de boli molipsitoare) şi cutremure mari 
pe alocuri, credincioșii în Hristos vor fi urîți de toate mearmru- 
rile“, iar oamenii se vor ari unii pe alţii (Matei 24, 6 şi urm.). 

„Se vor ridica prooroci mincinoși“ și „hristoși mincinoși 
şi vor da semne mari și chiar minuni, ca să amăgească, de va 
fi cu putință, şi pe cei aleși“ (Matei 24, 11.24), 

Ambiguitatea va fi așa de mare, că puţini își vor da sea- 
ma din ele că se apropie venirea Fiului Omului. „Căci pre- 
cum în zilele dinainte de potop oamenii mâncau și beau, se 
însurau și se măritau, pînă în ziua când sa intrat Noe în co- 
rabie și n-au știut pînă ce a venit potopul și i-a luat pe toți, 
așa va fi și venirea Fiului Omului“ (Matei 24, 38—39). 

Ambiguitatea aceasta va fi însoţită de o înfrumbare ex- 
tremă da sfîrșitul istoriei, adusă de faptul că omemirea va fi 
progresat în cunoaşterea cosmosului dar și fin folosirea veh- 
nică a lui, sau de faptul că această cunoaştere va fi folosită nu 
numai spre cunoașterea măreției lui Dumnezeu și îmbogățirea 
spirituală veciprocă, ci și spre sporirea mecredinței, datorită 
mândriei produse de progresul cunoașterii și stăpîninii tehnice 
a cosmosului, ca și a urii dintre popoare și a dezbinării prim 
concepţiile opuse ale lor. Mai ales lipsa credinței în Hristos 
înmulţind răul, va face omenirea să pună în slujba lui rehnica 
promovată de progresul în cunoaștere. 

Dumnezeu îngăduie prelungirea vremii pemtm creșterea 
spirituală a oamenilor, pentru sporirea lor în credinţă și iu- 
bire între cât mai mulți și pentru pregătirea Împărăției mumi- 
versale a lui Dumnezeu. Dar această prelungire 'a istoriei orne- 
mești poate pricinui și o sporire a omenirii în rău. Şi în amîn- 
două sensurile 'această prelungire a istoriei și a progresului 
omenirii în ea poate pregăti lumea pentru sfîrşit. Și fiecare 
om poate aduce o contribuţie la această înaintare a humii în- 
tregi spre sfîrșitul ei în Împărăţia cerurilor, sau în iadul veş- 
nic. De aceea trebuie să aibă conștiința despre răspunderea 
lui pentru contribuția ce o poate aduce prin viața, prin gîn- 
direa și acțiumea lui la progresul omenirii spre Împărăția veș- 
nică, lucrînd pentru pregătirea ei de aici, sau a iadului veș- 
nic și, ca urmare, să se silească să aducă o contribuţie la bine. 
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Căci o contribuţie în bine sau în rău e inevitabilă, dat fiind 
că. mici o viaţă omemească mu se trăieşte fără influența asu- 
pra altora în bine sau în rău. Chiar pustnicii au una. 

E de remarcat că progresul în rău va face să apară spre 
sfîrșit hristoși mincinoși și prooroci mincinoși, (filosofi pan- 
teiști), care le pregătesc primilor apariţia și-i susțin cînd apar. 
Și cum Hristos Cel adevărat a fost Dumnezeu întrupat ca om, 
hristoșii mimcinoși se vor da sau vor fi daţi ca dumnezei, fără 
să fie de fapt, megînd existența lui Dumnezeu. Și așa cum 
Hristos cel adevărat a fost dat la moarte de cei ce au negat 
dummezeirea Lui, așa acei hristoși mincinoși și susținătorii 
lor vor prigoni pînă la moarte pe cei ce vor crede în Hristos, 
adevăratul Dumnezeu. 

Hristos Cel adevărat şi oredincioşii Lai mu dau la moarte 
pe laderenţii hristoșilor mincinoși, dar susținătorii acelora L-au 
dat pe Hristos Cel adevărat și-i vor da la moarte pe credin- 
cioşii în FI. Hristos cel adevărat și credincioșii Lai primesc 
crucea, hristoșii mincinoși și aderenţii lor impun crucea, nu o 
primesc sau rîd de ea. 

Hristos e pricina luptei în toată istoria. Chiar prin susți- 
mierea unor hristoși mincinoși se neagă Hristos Dumnezeu, în- 
locuimdu-se cu un paleativ mincinos. Și, prin cruce, hristoşii 
mincinoși și aderenţii lor cred că pot desfiimța puterea lui 
Hristos Cel adevărat și credinţa în El. Dar tocmai prin primi- 
rea ei a învins Hristos și vor învinge credincioșii Lui, 

Acesta e paradoxul crucii. Ea, care pare nebunie, sau este 
spre sminiteala necredincioșilor, „este puterea lui Dumnezeu“ 
( Cor. 1, 18). Căci în sea se arată răbdarea iubirii lui Dum- 
mezeu chiar penru cei ce Îl urăsc. 

Așa cum lam mai spus, arucea lui Hristos a apărut din în- 
tilnirea iubirii lui Duummezeu făcut om cu ura oamenilor. Așa 
va apărea și crucea creștinilor de la sfirșitul istoriei, creștinii 
de care Hiristos a spus că vor fi urîți cum aa fost urât și E], 
din iaceastă întâlnire 'a iubirii lor cu nura celor răi. 

Dar întrucît, conform spusei lui Hristos, prigoana aredin- 
cioșilor dimaimtea sfîrșitului va fi însoţită sau srmată de mari 
dezordimi în matură, faptul acesta face verosimil că atît aceste 
prigoane, cât și dezordinile din matură, vor fi ajutate de știin- 
ţa avansată și de tehmica rezultată dim ea. 

Dar aceasta mu înseamnă că însăși știința și tehnica pro- 
duc prigoana credintioșilor și dezordinea din matură și sânt 
vimovate de sfirșibul istoriei. Ci mumai reaua interpretare a 
științei și ja tehnicii, care a promovat mândria oamenilor că 
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dincolo de natură nu mai e nimic și ei o pot folosi cum voiesc, 
mândrie care susține și mecredimța în Hristos. 

Această mea interpretare a științei avamsate şi putinţa îo- 
Josiinii tehmicii mezultată dim ea în mod distrugător pentru na- 
tură şi pentru oameni, ceea ce face istoria imposibilă, e mai 
degrabă semnul umei limitări a cunoașterii la matura miateria- 
lă, a pierderii din orizontul ei a taimei persoanei și la faptului 
că natura, care poate fi făcută de om obiect, brebuie să fie cu 
mult mai deplin obiectul unei existențe personale superioare, 
odată ce pentru om e numai un obiect limitat, în care el lu- 
crează mai mult distrugător decît creator. Aceasta e o cu- 
noștinţă a binelui şi a răului, nu o cunoștință prim care omul 
poate să progreseze numai în bine. Aceasta vime din faptul că oa- 
menii mecunoscînd valoarea persoanei umane și pe Dumnezeu 
Cel personal care a creat-o spre a spori comuniunea iubitoare 
între persoanele umane, folosesc cunoașterea naturii ca mij- 
loc le putere a umora împotriva altora. Cunoașterea ei este un 
bime, dar greșita folosire a ei, sau necompletarea ei cu CunNoaș- 
terea tainei lui Dumnezeu, fără de oare originea naturii mu 
poate fi deplin înțeleasă, și a persoanei umane, fără de care 
nu poate fi înțeles mostul naturii, face aa matura însăşi să ră- 
mână incomplet înțeleasă. 

Aceasta va face să se activeze răul în vremea dinaintea 
sfîrşitului mu numai în prigonirea creștinilor, ci şi în relația 
între oamenii şi popoarele înseși. 

Dar neînțelegerea valorii persoanei umane și sporita ac- 
tivare a răului între oameni și popoare e pricinuită în anare 
parte de menrecunoașterea lui Hristos, în care valoarea omului 
s-a revelat în modul cel mai înalt, ca Dumnezeu făcut om, 
deci a lui Dumnezeu ca existență personală iubitoare supre- 
mă a umanității. Sau răul sporit în oameni prim mândria Gu- 
noașterii susține el însuși necredinţa în Hristos și în Dum- 
nezeul iubitor sal "Treimi. 

Dacă Hristos a fost răstignit de cărturarii iudei din pre- 
tenţia că ei știu bine Legea și că Hristos nu corespunde ei, dar 
de fapt din neînţelegerea adevărată a Legii, tot aşa nerecunoaș- 
terea Lui și persecuția credinței în El spre sfîrșitul istoriei va 
rezulta din pretenția multora că cunosc toată realitatea redu- 
cînd-o exclusiv la miște legi materiale, dar în fapt nu o cu- 
nosc decît unilateral și de aceea interpretează realitatea greșit 
și îngust. Precum cărturarii Legii, îm loc să știe dim mai multa 
cunoaștere a Legii că ea îndrumă spre înțelegerea înălțimii 
spre care e chemat a ajungă omul și că voința lui Dumnezeu 
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este de a-l ajuta în aceasta prim întruparea Fiului Său con- 
form prevestirii proorocilor, au socotit că Legea nu permite să 
se tindă la nimic deasupra literei ei, tot așa mulţi din cărtu- 
rarii. știimțelor naturii, în loc să-și dea seama, din cunoașterea 
forțelor complexe iale unei maturi de mecuprins de om, despre 
măreţia și înțelepciunea unui Creator al ei, iubitor al omului 
pînă la coborirea la dl a Fiului Său pentru veci, socotesc că 
aura aceasta mu permite nimic mai presus de ea, uitind că 
chiar ei, ca cunoscători ai naturii, nu pot fi cunoscuţi, deci sînt 
într-um fel mai presus de ea. 

Că Hristos nu oprește pe oameni de a-și activa toate da- 
vurile cu care sânt înzestrați de-a creşte în cunoașterea lui 
Dumnezeu și în viața de comuniune iubitoare, echivalentă cu 
impărăția Lai, deci şi darurile cunoașterii naturii îm acest 
scop, o arată în pilda talamţilor (Matei 25, 14—30). 

În ea se judecă contribuția omului mu după timpul cât 
a lucrat penbru Împărăţia lui Dumnezeu, cît după silința cu 
care a lucnat, sau după măsura în care ia activat danurile pri- 
mite de la Dummezeu pentru acea Împărăție. Și Dumnezeu 
dăruind umora mai multe daruri decît altora, m-a făcut me- 
dreptate, ci a făcut aceasta prevăzind că unii vor pune mai 
multe damuri în lucrare. Și de fapt cei ce au mai multe daruri 
sint mai rivnitori în punerea lor în lucrare, fără să putem 
spune că darurile mai multe îi fac mai rîvnitori, ci învers, că 
preștiimța lui Dummezeu despre rîvna lor mai mare, L-a fă- 
cut să te dea mai multe daruri. E aici marea taină a mapor- 
tului între darul lui Dummezeu și voia omului de a-l activa. 

Cel ce a primit daruri mai multe, are şi o răspundere mai 
mare pemtru sine și pentru semenii săi și pune și mai multă 
osteneală în activarea lor, susținută de mai marea grijă mu 
numai pentru sine, ci și pentru aceia. Căci, după Sf. Vasile 
cel Mare, orice dar e dat cuiva nu mumai pentru el, ci și pen- 
tru alții. Cei cu mai puţine daruri ar putea cîștiga și ei din 
bogăţia altona, dacă s-ar deschide lor fără invidie, iar com- 
știința celor eu danuri mai multe că darurile lor sînt și spre 
folosul altora, i-ar feri de închiderea cu mândrie în ei înșiși. 
Iar lipsa de mândrie a acestora și de invidie a celorlalți poate 
micșora imegalitatea bucuriei tuturor de damurile inegale date 
dor de Dauumnezeu. Cel cu danuri mai mari nu se simte mai sus 
decât cel cu damuri mai mici, căci se simte îndatorat de Diumnezen 
să-i slujească acestuia mai mult. Nici cal cu mai puține daruri 
nu se simte mai jos decât cel dintii; căoi simte slujirea celui 
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au daruri mai mari, dar pe de altă pante îl prețuiește pe acela 
lujirea lui. 

ci d erai Împărăției cerunilor va fi o continuă îm- 
trecere în a se cimsti umii pe alții. Aceasta o arată lisus cu 
ocazia cererii mamei fiilor lui Zevedei, Apostolii loam și la- 
cov, de-a ședea în Împărăţia cerurilor unul de-a dreapta și 
albul de-a stinga Lui: „Știți că cîrmuitonii meamnurilor dodm- 
nesc peste ele și cei mari le stăpînesc. Nu tot așa va fi îm- 
tre voi. Ci cel ce va vrea să fie mai mare, să fie slujitorul 
vosbru ... După cum și Fiul Omului n-a venit să 1 se slujească, 
ci ca să slujească și să-și dea viața răscumpărare pentr mulţi“ 
(Matei 20, 25-—28; Marcu 10, 42—45). 

Cu cât slujește cineva mai mult, cu atât are mai multă sa- 
tisfacție și cu atât e cinstit mai mult de cei slujiți. Dar și cei 
slujiți sânt cinstiți de cei ce-i slujesc. 

Dar şi Dumnezeu însuși se bucură să vadă pe cei areați 
de El cu diferite daruri aducindu-i, prin numirea cu E, damu- 
rile Sale înmulţite, dar rămânând ale lor. E o cinste ce-i dă 
omului ca să se bucure să-și vadă danunile date lui de El, în- 
mulţite de om. Dumnezeu vrea creatura Sa conștientă ares- 
cută spiritual prim eforturile ei și așa să vadă bogăţia spiri- 
tuală a Împărăției plină de bumătăţile Sale, îmbogăţită și de 
eforturile oamenilor. 

De aceea Dumnezeu se supără pe cal care, meavînd decât 
un singur dar, se lenevește să-l înmulțească. Și de fapt se pot 
afla printre oameni și mai ales printre cei cu foarte puţine da- 
muri, umii cu totul lemeși. Prin pilda aceasta Hrisbos osîndește 
această leme. Nu trebuie să răminem numai cu ceea ce me-a 
dat Dummezeu, meînmulțit de moi. De aceea spune celui ce, 
având um singur talant, ema îngrijorat, temându-se să mu-l 
piardă: „Slugă vicleană şi lemeșă ... se cuvenea ca tu să pui 
bamii dei da zarafi, și eu, venind, aş fi duat ce este al meu 
cu dobîndă“ (Matei 25, 14—27). 

Dumnezeu n-a făcut pe om ca o :existență pasivă. Putenea 
Lui se anată şi în fapbul că l-a făcut pe om activ, deci oapa- 
bil de-a fînmulți damurnile Sale. Nu El crește prin aceasta, 
odată ce e infinit. Dar intimitatea Lari mu e an zid care oprește 
înmulțirea darurilor date de El. Cel ce mu înmulțește darul 
său, datorită lenei, pierde și darul primit, căzând într-o totală 
neputinţă, în moarte sufletească, mai mult într-o arătare de 
am, chinuită totuși. Dar însâși denea de care s-a făcut vimo- 
vat, îl ţine în această stare. E ca um smochin conștient, cara, 
neaducînd rod, mu bucură nici pe alții, mici pe stăpînul care 
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l-a plantat, nici pe sine, existind degeaba, sau existind mai 
mult da aparenţă. Căci cine mu bucură pe nimeni, mu se bucură 
nici pe sine. Cel lipsit de răspunderea de a face ceva pentru 
cineva, e aproape lipsit de conștiință. Acesta e sensul osîn- 
dirii smochinului meroditor de căbre lisus (Matei 21, 19—20). 
Principalul e ca omul să redevină persoană, adică conștient 
de respomsabilitatea lui pentru ceilalți, de valoarea lui și a 
lor, ca şi de responsabilitatea sa în fața lui Dumnezeu pentru 
sine și pentru ceilalți, pentru a putea trăi în comuniune sim- 
cară cu El și cu semenii săi și în bucurie mesfîrşită de ea. 


XIV. Afirmarea de către lisus a unităţii Sale de ființă Sg 
cu Tatăl, odată cu deosebirea personală, în dialogul 
polemic cu cărturarii şi fariseii, pricină a răstignirii Sale. 
Legătura între moartea lui Hristos pentru oameni, 
Împărăţia cerurilor şi sfîrșitul lumii acesteia 


Am văzut că prezicerile dui Iisus despre sfârșitul lumii şi 
despre reapariția Lui în lumină includ și prezicerile despre 
persecuțiile ce ile vor avea de suferit înainte de aceea cei ce vor 
crede în El. 


În chip semnificativ, lisus e mumneori într-o legătură 
și prezicerille despre patima și ie Sa cu prezicerea dez- 


ordimilor lumii spre sfîrşitul «ei și cu prigonirile 'calor ce vor 
crede în Ei înaimte de reapariția Lui întru slavă. Aceasta me 
dă să înțelegem că istoria Împărăției Lai de pe pămînt imită 
viața Lui de pe pămînt pînă la înviere, sau că Hristos însuși 
e prezent în ea. Poate de aceea, așa cum pe măsură ce se apro- 
pie de patima Sa și prin ea de învierea Sa, lisus vorbește şi 
de sfîrșitul dureros și de umitatea Sa cu Tatăl, la fel pro- 
mite celor ce vor arede în El Ja sfîrșitul istoriei că vor deveni 
tot mai aproape de El și deci de Tatăl sau de Împărăția Lui 
pământească tot mai apropiată de forma ei din viaţa viitoare. 
De fapt, în istoria Împărăției Lai pămîntești își continuă El 
însuși viața Lai umită cu a celor ce cred în EI, şi în suferin- 
țele membrilor ei dimainte de sfîrșitul lumii își wetrăieşte și 
El patima Lazi. 

Cu deosebită insistență vorbește lisus despre patima Sa 
personală, urmată de Învierea Sa. Vorbirea despre aceasta e 
redată contimuu mai mult în Evangheliile simoptice, câtă vre- 
me despre umitatea Sa cu Tatăl, vorbește în it cacat Sf. 
loan, în “ubtimele zile și ceasuri trăite în lenusalim. 
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În general, îmbinând vorbirea despre patima Sa cu cea 
despre sfârșitul lumii și despre a doua venire a Sa, din a- 
ceasta dim urmă mu lipsește amintirea patimei Sale de pe pă- 
mânt. 

Astfel, în Evanghelia Sf. Luca, spune pe drumul către 
lerusalim, înaimte de Paștile iudeilor: „După cum  fulgenul, 
fulgerînd dintr-o parte de sub cer, luminează pînă în cea- 
laltă parte de sub cer, așa va fi și Fiul Omului în ziua Sa. 
Dar mai întîi El trebuie să sufere multe și să fie lepădat de 
neamul acesta“ (Luca 17, 24—25). El va suferi personal peste 
cîteva zile în Ierusalim și mu cu mult înainte cle sfârșitul Lemu- 
sallimului. Dar va suferi în cei ce ored în El și înaimte de sfir- 
şitul lumii. Sfârșitul lumii, ca și sfârșitul Ierusalimului, vor 
veni ca o pedeapsă pentru că lerusalimul L-a răstiemit pe 
Domnul dui și pentru că lumea s-a lepădat de EI], prezent în 
credincioșii Laui. 

Aceasta înseamnă că dacă m-ar fi patima, uwmată de În- 
vierea Lai în Ierusalim, mu s-ar întemeia pe pămînt Împără- 
ţia Lai și nu s-ar produce sfîrșitul lumii cu suferințele pre- 
mergătoare ale celor ce vor crede în E] și a doua Lai ve- 
nire întru slavă, după ce Ed însuși a suferit cu cei ce au ere- 
zu în Bl. 

- Crucea Lui personală e mijlocul prin care va trece ila în- 
vierea personală, dar și la întemeierea Bisericii. Dar tot ea 
va fi anijlocul de înviere sufletească a celor ce vor arnede în 
El și de trecere la învierea cu trupul a celor de la sfîrşitul 
istoriei, împreună cu a celor ce au munit mai înainte, supor- 
tând crucea pentru E, aruce pe care a purtat-o şi o va punta 
în gradul cel mai accentuat în ei, El însuși. 

Despre importanța morţii Lui în istoria Bisericii, pe care 
Tatăl însuși la voit-o și 'o voiește continuu să fie o vie rodi- 
toare pentru El, vorbeşte Iisus și în panabola despre luarătorii 
cei răi, după intrarea în Ierusalim, aceasta fiind iarăși o pre- 
vestire ia patimii Sale. În această vie, care a fost sădită în po- 
porul iudaic, și în care ia lucrat Cuvîntul meîntrupat pentru a 
o spori, sau pentru 'a o fiace lărgită în toată lumea, a mrimis 
Dumnezeu în multe rînduri slujitori sau prooroci, ca să ia 
rodul lucrării lor. Dar pe munii conducătorii iudei i-au bătut, 
pe alții i-au omorit. La murmă a trimis Dumnezeu pe însuși 
Fiul Său, crezind că se vor mușina de El. „Dar luarătomii viei, 
văzînd pe Fiul, au zis între ei: Acesta este moștenitorul, veniți 
să-L, omorîm și să avem moi moștenirea Lui. Și punînd mâna pe 


E], L-au scos afară din vie și L-au ucis“. Dar prin aceasta 
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n-au scos via de sub stăpînirea lui Dumnezeu, ci Acela „au 
rău îi va pierde, iar via 0 va da altor lucrători, care vor da 
roadele la timpul lor“ (Matei 21, 33—41). 

Răstignirea Fiului lui Dummezeu se face astfel pricina în- 
temeienii Bisericii, oare slujește cu adevărat lui Dumnezeu. 

Firul lui Dumnezeu 'ca piatră de mesfărimat, disprețuită de 
cei chemaţi mai înainte să fie ziditori 'ai Împărăției Sale, s-a 
tăcut, spune mai departe lisus, piatra cea dim capul umghinu- 
lui la Împărăției lui Dumnezeu celei împlinite. Și vorbind mai 
depante iudeilor, cu curaj, despre moartea la care Îl vor su- 
pume, le spune: „De aceea, vă spun că Împărăţia lui Dumne- 
zeu se va lua de la voi și se va da meamului care va face voia 
Lai. Cine va cădea pe piatra aceasta se va sfărima, iar pe 
cine va cădea, îl va spulbera. lar cărturarii și fariseii ascul- 
tînd pildele Lai, au îmțeles că despre ei vorbea. Și căutînd 
să-l. primdă, s-au temut de popor, pentru că acesta Îl socotea 
prooroc“ (Matei 21, 43—46). 

Un Dummezeu care mu e crezut că are um Fiu și că Împă- 
răția Lai e și Împărăția Fiului Lui, se supără pe cei ce cu- 
getă astfel, căci mu se recunoaşte în ceea ce cugetă ei des- 
pre El. Iar Fiul lui Dummezeu făcut om și ca abare devenit 
piatra din capul unghiului a Împărăției Sale, va sfărima pe cei 
ce încearcă să o sfărîme pe ea, făcînd-o aceasta mai înainte cu 
EL. 

Fiul lui Dumnezeu se face temelia Împărăției Sale împli- 
nite, după ce ea la fost golită de cei cărora Li s-a dat ea arvună 
și făgăduință pmin patriarhi și prooroci. 

Fiul ui Dumnezeu întrupat ca om s-a făcut piatra de te- 
melie a Împărăției Sale âmplinite, pentru că, primind moantea 
ca ultimă treaptă a răului, a învins-o, sau pentru că prin jert- 
fa Sa dim iubire 'a câștigat (alţi membri prin credința lor în EA 
ca Fiul Tatălui făcut om, și prin împlinirea voii Lui în săvir- 
șinea binelui, pentru ei pînă la jertfa pe cruce. 

Dar lisus începuse să prezică moartea Sa Apostolilor Săi 
tot mai imsistent, pentru pregătirea lor, aa să mu se smintească 
cînd ea se va produce, încă de mai înaimbe, pe măsură ce fă- 
cîndu-se cunoscută eritiaa Lai împotriva formalismului și fă- 
țănniciei conducătorilor iudeilor, se iaprindea tot miai mult mura 
tor împotmiva Lui, Pe de altă parte, se ferea să primească 
această moarte înainte de-a preda ucenicilor Săi, toată învă- 
ţăbuma Sa. 

Așa, în rhoamma dinainte de Paștile iudeilor, cînd „fraţii“ 
Lui (adică rudeniile Lari; loan știa că nu puteau fi mici fii ai 
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Maicii Lai, mici ai lui Losit dim altă căsătorie, odată ce Dom- 
nul Hristos îi încredințase (lui pe Maica Sa, sub Cruce, „loan 
19, 26—27). Îl îmdemmau să meargă la lerusalim, la sărbă- 
ţoarea corturillor, care cădea 'anul acela la 22 sept. (v. E. Bou- 
gaud, Viaţa lui Iisus Hristos, trad. în rom. de C. Cormileanu, 
vol. II, p. 302), ca să 'arate mai pe faţă ucenicilor Săi puterea 
Lai, a refuzat să se ducă în mod arătat, pentru că știind că 
i iudeii „căutau să-L ucidă“, mu voia ca aceasta să se producă 
înainte de a-și fi terminat propovăchuinea învățătunii Sale și 
de sa-i fi convims pe nucenioii Săi despre dummnezeiearea Sa. „Vre- 
|! mea Mea încă n-a sosit“ (loan 7, 1—6), le-a spus lacestona. 
| EI ştia că conducătorii inudeilor Îl nrăsc, penbm că vorbește 
| pe față despre răutatea lor: „Pe voi humea mu poate să vă 
Ș urască, dar pe Mime Mă urăște, pentru că Eu mărbunisese că 
| lucurile 'ei sint mele“ (loan 7, 7). Nu putea întemeia Împără- 
. ţia iubirii fără să 'osîndească pe cei ce mu 'aredeanu în Duumme- 
zeul care din iubire a trimis pe însuși Fiul Său în bume în a- 
cest scop. Aceasta îi aducea inevitabil nura ilor și a celor aseme- 
nea lor și moartea. Astfel, omorirea Lui din partea lor din 
pricina iubirii propovăduite de El era condiția meapărată pen- 
tru. întemeierea împărăției ibui Dnuummezeu, căci prin 'ea adeve- 
rea cu fapta voința Lui de-a merge din iubire pentru oameni 
până la moarte. 

Mergind totuși la Ierusalim, fără să facă anai înaimte cu- 
noscută 'acolo menirea Lui, da jumătatea praznicului, a vorbit 
totuși în templu, despre dumnezeirea Sa. Cei ce voiau să-L 
ucidă căutau şi ei să câștige de la E, din cuvintele Lui, moi 
temeinuri pentru această ucidere ia Lai, deşi umii din wmrulțime 
țineau la El. Când, auzind pe unii mirîndu-se „cum știe Aces- 
ta carte, fără să fi învățat“, Iisus le-a răspuns: „Învățătura 
Mea nu este a Mea, ci a Celui ce M-a trimis pe Mine“, deci 
a afirmat unitatea Lui cu Dummnezeu-Tatăl, conducătorii. învdeiillor 
au găsit și în aceasta motiv pentru aura lor, învinuimidu-L, că prin 
aceasta calcă Legea. lisus le-a răspuns că ei nu ţin cu adevă- 
rat Legea lui Moise, odată ce caută să-L ucidă, pentru că şi Le- 
gea lui Moise vrea să-i conducă spre EI, iar El mu face decît 
să ile arate acest înțeles al Legii: „Oare nu Moise v-a dat Le- 
gea ... Și mimeni dimire voi nu ține Legea. De ce căntaţi să 
Mă ucideţi?“ (loan 7, 19). 

Deşi prevedea că va fi uois, pentru că aducea această 
adevărată interpretare a Legii, Iisus contimua totuși să 0 snus- 
țină. Și le meproșa dor că practică Legea tăierii împrejur 
simbăta, deși mu 'e prevăzută în Lege, ci e nm obicei al părin- 
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ţilor lor, din ideea că prin ea se va folosi moul-născut. Pe de 
altă parte, contrazicîndu-se, îi reproșau Lai că vimdeca um bol- 
nav simbăta, ceaa ce e cu mult mai conform cu spiritul Le- 
gii, care urmăreşte bimele omului (loan 7, 22—23). 

Umii locuitori dim lerusalim, meputind să mu recunoască 
justețea acestor cuvinte, pe de altă parte mirîndu-se de fap- 
tul că, deși erau potrivmice imterpretării formaliste a Legii, 
căpetemiile lor nu-L ucid, se întrebau: „Nu cumva căpeteniile 
au cumoscut că Acesta este Hristosul?“ (loan 7, 26). Dar mai 
aveau şi 'ei '0 îndoială prin faptul că pe Acesta îl știu de unde 
este, însă de Hristos cînd va veni, nu va ști nimeni de unde 
este (loan 7, 27). Ei își închipuiau că Mesia va 'apărea în chip 
misterios, fără a i se cunoaște originea. Uitaseră de proorocia 
lui Isaia 7, 14: „dată, Fecioara va ua în pîntece și va naște 
Fiu și vor chema mnumele Lai Emanuel“. 

Acestei îndoieli a lor, lisus îi răspunde cu glas tare în 
templu că e adevărat că Îl știu şi de unde este, dar EI este 
totodată trimis de Cel pe care mumai El îl șiie, pe cînd ei 
nu-L știu. Căci „Eu m-am venit de la Mine, dar adevărat este 
Cel ce M-a trimis pe Mine şi pe care voi nu-L știți. Eu Îl știu 
pe El, căci de la E1 sînt și El M-a trimis pe Mine“ (loan 7, 
28—29). Era o afirmare directă a Sa ca Dumnezeu, dar năs- 
cut și ca Om. El știa sigur că e Dumnezeu de la Cel ce L-a 
trimis și care mu minţea, căci e Dumnezeu Cel adevărat. Și o 
afirma cu îndrăzneală, deși știa că aceasta Îi va aduce moar- 
tea din partea celor ce nu voiau să-L, creadă ca atare. Unea 
prezicerea patimii Sale cu afirmarea Sa ca Dumnezeu, sau 

știa dinainte că afirmarea dumnezeirnii Sale și voința înste- 

meierii Împărăției lui Dummezeu îi va aduce patima şi răs- 
tignimea Sa. Aceasta m-o puteau înțelege iudeii. Dacă e Dum- 
mezeru, va face minuni, nu va suporta moartea. 

„Dar mulţi din mulţime au crezut în El însă ziceau: Hiris- 
tosul cînd va veni va face minuni mai multe ca Acesta?“ (loan 
7, 31). 

Aceasta i-a înfuriat și mai mult „pe arhierei și farisei și 
au trimis să-L, prindă“ (loan 7, 32). „Dar nimeni n-a pus 
mâna pe E, că mu venise încă ceasul Lai“ (loan 7, 30). Nu-și 
terminase încă lucrarea necesară întemeierii Împărăției lui 
Drumaezenu. 

Știind însă că patima și moartea îi va veni curînd, dar 
aceasta va însemna și plecarea Lui la Tatăl, de-a zis cărtura- 
rilor și fariseilor: „Puțin timp mai sînt cu voi și Mă duc la 
Cel ce M-a trimis. Mă veţi căuta și mu Mă veţi găsi; și umde 
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sînt Eu, voi mu puteţi veni“ (Matei 7, 33—34). Îşi afinma şi 
prin aceasta dummezeirea Sa, înălțarea la Tatăl de umde s-a 
coborit, chiar prin patima și moartea Sa, şi conducerea de 
acolo ia Împărăției cerești a celor ce vor crede în El pînă ce-i 
va înălța şi pe ei la sfîrşitul lumii prin prigonirile lor. 

Iudeii, mecrezind că e și Dumnezeu, nu înțelegeau acest 
cuvînt şi se întrebau: „Unde are să se ducă Acesta, ca moi 
să nu-L putem găsi? Nu cumva va merge la cei împrăștiați 
printre păgâni și va învăța pe păgini? Ce înseamnă acest cu- 
vânt pe care L-a spus: Mă veţi căuta și nu Mă veţi găsi și 
umde sânt Eau, voi nu puteți veni?“ (loam 7, 35—-36). lisus de- 
clara moartea acceptată de El ca mijloc spre unirea cu Ta- 
tăl prin înviere, ceea ce Iudeii nu înțelegeau. 

Dar conducătorilor ce mu credeau în dummezeiraa Lai, 
El de spumea prin aceasta că mu vor putea veni la FI, Cel în- 
viat. 

Dar El o afirma și direct aceasta strigînd și în ziua de pe 
urmă a praznicului: „Dacă însetează cineva, să vină la Mine 
și să bea. Cell ce crede în Mine, rîuri de apă vie vor curge dim 
pîntecele lui“ (loan 7, 37—38). Afirmînd și mai direct dumne- 
zeirea Sa, se folosea de chipul apei pentru a exprima viața ce 
vime din El celor ce vor crede în El, cum o făcuse şi în com- 
vorbirea cu femeia samarineancă. 

Apa e chip al vieţii. Cel ce e în comunicare cu Hristos 
primește o viață care va inadia și din el. Sf. Evanghelist loan 
vede în apa lui Hristos ca izvor al acestei vieţi pe Duhul. Dar 
Duhul va iradia deplin din umanitatea lui Hristos de-abia 
după ce E] va învia ca om, adică atunci cînd umanitatea Lui 
va fi eliberată de moarte. Duhul e ipostasul vieţii, cum Firul e 
ipostasul cuvîntului, al gîndirii și înțelepciunii: „lar aceasta a 
zis-o despre Duhul pe care aveau să-L. primească cei ce cred 
în E4. Căci încă mu era dat Duhul, pentru că lisus încă nu fu- 
sese proslăvit“ (loan 7, 39), 

Auzind cuvintele acestea, anii dim mulțime spuneau că 
El este Proorocul, alții că e Hristosul, alţii se întrebau cum 
poate fi „Hnistosul“, Cel ce vine din Galileea, odată ce Serip- 
tura spune că „Hristos va să vină din Betleem, cetatea lui 
David“. Și unii dintre ei voiau să-L, prindă, „dar nimeni n-a 
pus mâinile pe El“ (loan 7, 40—44). N-au îndrăznit. De aceea, 
ducîndu-se la arhierei și farisei cu mâinile goale, le-au spus: 
„Niciodată n-a vorbit um om așa cum varbește acest om“ (loan 
7, 46). Chiar cei mai apropiaţi de arhierei şi de farisei şi mai 
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influenţaţi de ei simțeau puterea adevărului dim cuvintele lui 
Hristos. 

Fariseii i-au socotit amăgiți și pe ei de lisus și proști, ne- 
cunoscători ai Legii, spunîndu-le că mici unul dintre ei, care 
cumosc Legea, n-a putut fi amăgit. Se lăudau cu o cunoștință 
după Jiteră a Legii. „Oare a crezut în El cineva dintre căpe- 
tenii sau dintre farisei? Dar mulțimea aceasta care nu cunoaște 
Legea este blestemată!“ (loam 7, 49). Însă afirmând ei că nici 
un fariseu care cunoaște Legea mu a crezut că lisus este Hris- 
tosul, a apărut Nicodim, care era şi el fariseu și cumoștea Le- 
sea, întrebîndu-i: „Oare Legea noastră judecă pe cineva fără 
să-l asculte mai întîi, ca să știe ce a făcut?“ (loan 7, 51). Fa- 
riseii i-au răspuns acestuia cu bănuiala că poate e și el din 
Galileea și de aceea poate admite că Hristos poate veni din 
Galileea. Ei nu voiau să știe că lisus își are și El originea din 
David (loan 7, 52). 

Făcîndu-se seară, fariseii s-au dus pe la casele lor, iar 
lisus în Muntele Măslinilor dim apropiere. 

A doua zi, venind iar în templu şi învăţind mulțimile, fa- 
riseii și cărtunarii au venit iarăși și ei, tîrînd în faţă o femeie 
prinsă în adulter, de care Legea spune că trebuie ucisă și 
întrebîndu-L, ce trebuie făcut cu ea. Se gîndeau că de va 
spune că trebuie ucisă cu pietre, Îl vor priva de numele ce-L 
avea ca propovăduitor al iubirii, iar de o va dezvinovăţi, Îl 
vor arăta călcător al Legii lui Moise. îm vreme ce ei îl între- 
bau ce crede că trebuie făcut cu această femeie, „lisus, aple- 
| cîndu-se în jos, soria cu degetul pe pămînt“ (loan 8, 6). Poate 
| voia să le ia prin aceasta încrederea în caracterul absolut al 
judecăților lor, dar şi să arate că păcatul mu se imprimă în așa 
tel în om, încît să-l nimicească și să nu poată fi mîntuit prin 
iertarea care șterge păcatul. Observăm în afară de aceasta 
| că lisus totuși știa serie, contrar părerii exprimate mai îna- 
inte de umii din iudei că nu ştie carte, pentru că n-a învăţat 

(loan 7, 15). Cum n-ar îi știut carte Cel ce la doisprezece ani 
tilcuia cărturarilor Legea şi o făcea aceasta contimuu în sima- 
gogile iudaice, cum a făcut-o și în sinagoga dim Nazaret cu 
textul de ila Isaia 61, 1 (Luca 4, 18—21)? 

Stăruind îispititorii cu întrebarea lor, lisus, ridicîndu-se, 
le-a zis: „Cel fără de păcat dintre voi să arunce cel dintii pia- 
îna asupra ei. Și iarăși plecîndu-se, scria pe pămînt“ (loan 8, 
7—8). 

Omul își dă seama că e cu neputinţă să mu greșească și să 
împlinească înbru totul voia lui Dummezeu. Dar dându-și sea- 
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ma de aceasta, ştie că mici semenul său mu poarte să mu gre- 
şească și atumci îi este uşor să mu-l judece, sau să-l jete, deci 
poate împlini ușor porunca dui Dumnezeu care cere să ierte 
pe altul şi prin aceasta să fie iertat și el de Dumnezeu, deci 
mântuit și el, de păcatele ce m-a putut să mu le facă. lisus nu 
făcea acum decit să le arate oamenilor cum pot împlimi con- 
cret îndemnul din cugăciunea Tatăl nostru, sau: „Nu judecați, 
ca să mu fiţi judecaţi“ (Matei 7, 1), sau își repetă prin alte 
cuvinte întrebarea: „De ce vezi paiul din ochiul (altuia) fra- 
velui și bîrna dim ochiul tău mu o iei în seamă?“ (Matei 7, 3). 
Nioi o lege nu poate cerne să osândești pe cineva cane greșește, 
fără să te osîndească și pe tine care greșești. Dumnezeu nu 
poate lăsa pe toţi oamenii sub osindă. Deci vrea să ierte pe 
oricine cu condiția să-și dea seama că așa cum are el mevoie de 
iertarea lui Dummezeu și a semenilor săi, aşa au mevoie şi 
aceia de iertarea Lui și a sa. Dacă vreau ca Dumnezeu să mu 
lase pe semenii mei să părăsească persoana mea cu dispreţ, 
trebuie să vreau ca să nu părăsească cu dispreţ mici pensoama 
sememuilui meu și să mu o părăsec cu dispreţ mici 'eru. 

E de observat că Iisus nu spune că de vă simţiţi fără de 
păcat, aruncați cu pietre în ea, ci-l cheamă să se pună în re- 
dief primiul cel fără de păcat. Aceasta făcea pe fiecare să aș- 
tepte pe altul să arunce cu piatra în femeie şi cerea celui ce 
se socotea fără de păcat să se pună în evidență ca primul care 
o ucide. Şi e greu pentru cineva să se pună în evidenţă ca 
primul care poate să osândească pe altul, ca cel ce mu are ni- 
mic îm el vrednic de osindă. Fiecare vrea să-și mai acopere 
nevrednicia sa sub mevrednicia altora. E mai ușor să faci ce 
nu se cuvine împreună cu alţii, într-o justificare meciprocă, în- 
tr-um fel de uitare de tine, decit singur, într-o atemţie accen- 
tuată la tine însuţi, dar conștient că ești văzut de Dumnezeu. 

lar lisus, după ce l-a îndemnat pe cal fără de păcat să 
arunce primul piatra în femeie, şi-a aplecat iar capul spre 
sarisul lui, ca să-l lase și prim aceasta pe fiecare atent la sine 
și neîntărttat prim privirea celui dușmămit să imoreze contrar 
voii lui cu o comștiimţă tocită faţă de Dumnezeu. S-a aplecat 
în jos ca „să ile ajute nmâlința“ (Bougaud, op. cit, IL, 310). 

Dar n-a aruncat nici unul cu piatra în femeie, întrucât mu 
s-a găsit nici unul să o facă primul, nici nu au rămas împreu- 
nă aprobimdu-se reciproc, sau recunoscînd împreumă că nu pot 
osîndi femeia, deoarece și ei sînt păcătoşi, ci au plecat unul 
câte unul, rușinați unul de altul de păcătoșenia pe carne și-o 
daseră pe faţă prin aceasta. N-au mers pînă la capăt în mecu- 
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noașterea reciprocă a păcătoșeniei lor. „Și ridicîmdu-se lisus 
şi mevăzînd pe nimeni decit pe femeie, i-a zis: Femeie, unde 
sînt pirișii tăi? Nu te-a osindit mici umaul? lar ea a zis: Nici 
unul, Doamne. Și Iisus i-a zis: Nu te osîândesc nici Eu. Mergi, 
de acum să nu mai păcătuiești“ (loan 8, 10—11). Numai E îi 
putea spume femeii aceasta, pentru că mumai El era fără de 
păcat, căci altfel mu i-ar fi putut spume ei acest lucru. lerta- 
rea Lui mu era mumai o îngăduimță reciprocă între El şi fe- 
meie, cum era a celorlalți. Își mamifesta și prim aceasta dum- 
nezeimea Lui, 

Prim iertarea dată de Iisus omului, însoţită de recoman- 
damea de-a nu mai păcătui, se arată că refacerea persoanei 
nu are loc numai prin iertarea păcatului, oi și prin pocăință. 
Mîntuirea neconstînd în simpla iertare, arată că nici păcatul 
nu e bagatelizat. Persoana trebuie să se desprindă şi ea de 
sub strîmbarea ce î-o aduce păcatul. lertarea mu contrazice 
declaraţiile lui lisus despre necesitatea eforturilor de viaţă 
curată pentru dobîndirea Împărăției cerurilor, după ce omul 
a fost iertat. 

Iertamea ie ca '0 trezire a celui păcătos la o viață curată, 
trezire care trebuie menţinută; jertanea mu contrazice desarie- 
rea de către Iisus a drumului spre Împărăţia cerurilor ca un 
drum îngust, iar poarta de intrare ca o poartă strimtă. La 
lărgimea spirituală a vieţii mu se imbră decit părăsind lărgi- 
mea ei trupească ce duce la moarte: „Intraţi prin poarta cea 
strimtă, că largă ieste poarta și lată seste calea care duce la 
pieire și mulţi sînt cei care o află. Și strâmtă este poarta și 
îngustă este calea care duce la viaţă și puţini sânt cei ice o 
află“ (Matei 7, 13—14). Iubirea altora este largă ca și bucu- 
ria de ei, dar ia ea nu duce decât îngustimea inubirii 'trupești 
die sine. Cime o lărgeşte pe ultima, mu ajunge la prima. Vame- 
șii și desfrîniatele de care Iisus spume fariseilor, ce păzesc cu 
strictețe litena Legii, că merg înaintea lor în Împărăţia oeru- 
ziilor (Matei 21, 31), mu pot face aceasta fără să se pocăiască, 
deci rămânând vameși și destrînate. Dar îngustimea la care 
vin ei mu e îngustimea păzirii formaliste ia Legii, ci îngusti- 
mea vieţii de plăceri materiale, oare este egală cu lărgimea 
egoismiului și a mândriei, care de fapt îngustează spiritul. 

Chiar El arăta în Sime această cale îngustă și polantă shrimtă. 

În timpul cît a rămas ia lerusalim după sărbătoarea cor- 
turilor, lisus a continuat să vorbească despre dumnezeirea 
Sa, cu toate că știa că aceasta Îi va aduce moartea. 
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În ziua de pe urmă a sărbătomii conturilor era obiceiul ca 
sărbătoarea să ia sfirșit printr-o mare ihuminaţie. Se între- 
buințau mai ales două candelabre foarte mari, două mămun- 
chiuri mari de foc, a căror lumină, după spusa nabimilor, stră- 
lucea peste tot orașul. lisus găsi prilejul să-și dezvăluie iudei- 
lor într-um chip nou dumnezeirea Sa. El începu astfel: „Eu 
sînt bumina dumii. Cel ce urmează Mie mu va umbla în întu- 
meric, ci va avea lumina vieții“ (loan 8, 12). Nu lumina cam- 
delabrelor voastre luminează lumea. Era o clară declaraţie 
a dumnezeirii Sale şi o afirmare că în afară de El nu e decît 
întuneric. În E], ca în Fiul dui Dumnezeu făcut om, se arată 
că au oamenii viață fără de sfîrșit ca lumină sau ca sens. În 
afară de El e moartea ca întuneric, aa lipsă de sens. Numai 
de la E] se primește viața veșnică întru fericire și aceasta dă 
sens existenței. Dacă n-avem decât viața de pe pământ, aceasta 
e lipsită de sens, de lumină. Ha e una cu moartea. Numai dacă 
există um Dumnezeu personal care s-a făcut şi rămâme în veci 
şi om într-o comuniune cu noi, vom trăi și noi în veci, de vom 
primi prim credință comuniunea cu El. În El avem viața veș- 
nică și sensul sau lumina existenţei. Și numai aşa lumea de 
care me folosim spre 'a me întîlni cu EI în ea, se umple și ea de 
lumină, de lumina Lui. Existența mea nu poate avea sens sau 
humimă maumiai în hume, sau în izolare. Sensul sau lumina exis- 
tenței mele e condiționat de sensul întregii existențe. Căutînd 
sensul existenței mele, caut sensul întregii existențe de care 
e condiționată existența mea. 

E de remarcat că Evanghelia Sf. loan redă mai multe 
autocaracterizări alle lui disus: „Eu sânt pinea care s-a coborit 
din cer; Eu sânt apa. Cel ce voiește să trăiească în veci să bea 
apa cea vie. Eu sînt calea, adevărul și viața“. Evanghelistul în- 
suși Îl numește: Cuvîntul. Toate se spun despre El ca Persoa- 
nă, despre Subiectul Lui, ca izvonul iubitor de viaţă. Pe E 
Îl are oricine ca humină, ca pîine, ca Cuvânt, ca apă vie, ca 
adevăr, ca viață. Nu un cuvînt în sine mă mângiie, ci per- 
soana celui ce-l spune, sau faptul că-l spune o persoană; mu 
O lumină sau !o idee în sine mă luminează, ci o persoană care 
mi-o spune. Nu ce-i spume și ce-i dă mama copilului îl face 
fericit, ci faptul că e mama care-i spune și-i dă ceva. N-ar 
exista cuvînt, viaţă, hramă spirituală adevărată pentr moi, 
fără persoana cuiva. Din persoană vin toate. Persoana e toate. 
Dar persoama umană e mumai o lumină, cuvine cu anumite 
înțelesuri și puteri, o viață mărginită pentr mine, am ade- 
văr medeplin. Himistos e toate acestea în mod nemărginit: EA 
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e lumima, pîinea care s-a coborit din cer, apa cea vie, adevă- 
rul deplim. Îm relaţia cu alte persoame le avem pe acestea 
mărginite; în E ile avem în mod mnemărginit. El e toată humina 
lumii, mu există alta afară de El. Totul se explică din EL, totul 
își are sensul de la EL, totul își lare viața și puterea în El. 

Nu în obiecte, în mișcări ale naturii, în formule abstracte 
e ilumina, viaţa, iapa vie, pîinea noastră spiribuală. Acestea nu 
sînt nici măcar în acte ale persoanelor privite în ele, ci în per- 
soamele înseși și în mod memărginit în Persoana Fiului lui 
Dumnezeu făcut om. El însuși e toate acestea. În Evanghelia 
Sf. loan, Hristos pune în evidenţă caracterul personalist a tot 
ceea ce ne susține în existență. Persoana e lumină sau sens, 
pâine și apă vie prin ea însăși pentru altă persoană, prin faptul 
că ea e existența iubitoare pentru altă persoană. Dar persoana 
nu-şi manifestă în mod inconştient, orb, iubirea sa. Eia și-o ex- 
plică şi și-o descrie. Și o explică arătind persoanei iubite ce 
însușiri vede în ea, care o fac să o iubească; și-și desarie sim- 
țirea iubitoare. În același timp, iubirea îi rămâne mereu mai 
necuprinsă de explicare şi descriere. De aceea vorbeşte mereu. 

Cu atât mai mult Cuvîntul dlui Diuummezeu îşi face explicită 
iubirea Sa față de oameni în tot ce de dă lor prin ihume, iar 
cînd se întrupează în ceea ce-i aduce omului nou prim înrbru- 
pare. Toate în lume au um sens, în care se explică iubirea Cu- 
vîntului; învățătura lui Hristos e cuvînt adînc în care Fiul lui 
Dummezeu își explică iubimea care La făcut să se înthmupeze, 
cane L-a adus iaproape de moi prim aceasba. 

Chiar bumea e o explicare, multiplă, însă și statornică, a 
iubirii lui Dumnezeu către oameni, um dar care se lasă expli- 
cat şi explicitat (al acestei iubiri, care îi unește pe oameni în- 
tre ei şi cu Dumnezeu. De aceea, Cuvîntul a legat de ea ex- 
primarea sensurilor iubirii Lui prin cuvinte. 

Dar în continuare Hristos farată că El cu iubirea Lai e 
izvorul 'trhuror sensurilor lumii și ial celor ce le face ca or, 
nu ca Persoană singulară, ci în comuniune cu Tatăl, cum în 
alte declarații arată că e în comuniune cu Duhul Sfînt. 
Dacă persoana e viață pentru și prin alte persoame, ea nu poate 
fi fără altele. Și acest mod de existenţă trebuie să-și aibă cauza 
ful supremă. 

Stăruirea Evamgheliei Sf. loan mu atît asupra faptelor 
mimumate 'ale lui Iisus, cât asupra dummnezeirii Sale și asupra 
relației Sale cu Tatăl, o explică Bougaud (Viaţa lui isus Hris- 
tos, itnad. wom. din 1938, vol. I, p. 43—45), asttel: „Cele trei 
Evemghelii 'au 'abras da Hristos mulțimi nenumărate, care enau 
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dornice să știe cât mai mult din viaţa Lui. Voiau să adîncească 
și să pătrundă natbuna dumnezeiască a lui lisus. Din această 
sete de pătrundere în adâncul ființei Miniuitorului se măscrură 
în sînul Bisericii creștine discuţii care ar fi putut să-i zărun- 
cine așezământul. Astfel, după unii lisus Hristos ena mumai 
om, cu înfățișare omenească; după alții, um Duummezeu, dar 
numai cu înfățișare omenească. Taina întrupării Lui împără- 
tești îi îmcurca pe mulţi... Se căzuse îm discuţii rătăcite, în- 
trucât mici unii, mici alții mu vedeau adevărata fiinţă a Mîntui- 
tonului. Apostolii, întemeietorii Bisericii, se stimseseră mumiul 
după albul. Credincioşii mu mai aveau cui să se adreseze. O- 
Chii tuturor erau aţintiți spre singurul stilp al credinţei. Ei se 
adresară Sfântului loan, implorîndu-l să curme prin luminile 
şi prin autoritatea lui discuţiile ce amenințau Biserica . , . 

În atingerea țelului său de-a arăta omenirii pe lisus Hiais- 
tos, Dumnezeu adevărat întrupat ca om adevărat, el redă din 
minunile Mântuitorului numai câteva și aceasta pentru că, cu 
ocazia înfăptuirii lor, a rostit cuvîntări care explică pe lisus 
Hristos ca Dumnezeu și om... El mu se ocupă cu viața lui 
lisus în Galileea ... Din 21 capitole ale Evangheliei Sf. loan, 
17 sînt închimate deosebitelor şederi ale Lai în Ierusalim ... . 
Ceea ce caracterizează, de asemenea, Evanghelia  Sfimtului 
loan, ca și însăși făptuna lui, era izvorul de iubire ce ţișnea 
din persoana lui, din sufletul lui“. Putem mumi Evanghelia lui 
„Evanghelia iubirii“. 

Afirmarea lui lisus că El e lumina Wumii, i-a adus chiar 
de la început reproșul iudeilor că prin ea se laudă pe Sine în- 
suși. Ar trebui să dea mărturie despre dummezeirea Lai alt- 
cimeva, ca să fie obligatorie: „De aceea fariseii i-au zis: Tu 
mărturisești despre Tine însuţi; mărturia Ta mu este adevă- 
rată“ (loan 8, 13). 

Iisus le răspunse că mărburisărea Sa despre Siine mu 'o face 
de la Sine, sau ca să se mărturisească numai pe Sine, ci o face 
ca Umul ce împlinește prin aceasta și voia Tatălui, ca să-L 
mărturisească şi pe Dumnezeu ca Tată al Său. E um trimis al 
bui Dummezeu ca Tată. Prim mărturisirea Sa despre Sine Îl 
preamăreşte pe Dummezeu ca Tată: „Cel care vorbeşte. de la 
sine își caută mărirea sa, iar Cel ce caută slava Celui ce L-a 
trimis pe E, Acela este adevărat și nedreptate mu este în El“ 
(loam 7, 18). „Învățătura Mea mu este a Mea, ci a Celui ce M-a 
urimis“ (Ioam 7, 16). „„Chiar dacă Eu mărturisesc despre Mine 

i, mărturia Mea este adevărată, fiindcă știu de nmde am 
venit și umde Mă duc. Voi însă mu ştiţi de umde vin, mici 
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umde Mă duc“ (loan 8, 14). Tatăl îl trimite pe Fiul să dea 
mărburie despre Sine ca Fiu, dar prin aceasta să-L. mărturi- 
sească pe El ca Tată. Atît prin faptul că e trimis, cit și prin 
faptul că-L, mărturisește și pe Tatăl, Hristos, deși ge numește 
pe Sime Fiul lui Dumnezeu, arată că mu caută prin aceasta 
slava Lui. Nu e „lumină a lumii“, e toată lumina ei, deci lu- 
mina dummezeiască, dar m-ar fi aceasta dacă m-ar fi trimis de 
Tatăl. EI e, prim urmare, „lumimă dim lumină“, cum sa pre- 
cizat Biserica în Simbolul Credimței, e Persoană dumnezeiască 
din Persoană dummezeiască. Afirmarea că ie Fiul Tatălui e și 
afimmarea măririi, dar şi a smereniei Sale. Și spunrudl oarme- 
miilor că E] re humima dnumii, dim bumima 'Datăbui, făcută om, 
nu arată prim aceasta mai degrabă o coborire a Lui oa să le 
facă oamemilor cunoscută în mod sigur iubirea lui Dauummezeu 
spre mântuirea lor? 

Afirmând iudeii despre El că se laudă dindu-se drept 
Dumnezeu, ei Îl socoteau numai om. Dar cum ar fi făcut atâ- 
tea vindecări dacă iar fi fost mnumiai om? 

Asigurind însă E însuși prim cuvinte omenești, accesibile 
oamenilor, pe oamemi despre Sime ca Fiul lui Dumnezeu, mu 
înseamnă aceasta de fapt o coborire a Lai ca Dummezeu la ei, 
sau o cinste arătată oamenilor și o putință de înălțare și mân- 
duire ia (lor dim smoamtea despărțirii de FI? Dacă m-ar fi accep- 
tat această coborire ca să ge arate El însuși prin cuvântul Lui 
că e Fiul lui Dumnezeu făcut om, ci ar fi lăsat mai departe 
numai pe niște intermediari să vorbească despre El, m-ar fi 
însemnat aceasta un dispreț faţă de oamemi și o lăsare ma lor 
în despărțirea de EI? 

Asigurînd pe oameni că El e Dumnezeu chiar în înfă- 
țișaraa smerită de om, El se smerește mai degrabă ca Dum- 
nezeu, dar înalță pe om, și amume mu pe om menit să ră- 
mină separat de ceilalți oameni, prim distincția (ui personală 
de Dumnezeu, ci umanitatea în general, ridicată Ja cinstea de 
umanitate a Persoanei Lui dumnezeiești, care se poate mumii ca 
atare cu toate persoanele omenești și le poate înălța pe toate 
Ja nivelul Său, fără să de amnuleze în Sine. 

Deci. spunînd că FI ca Dummezeu făcut om e ,„humina du 
mii“, mu se laudă pe Sine ca Dumnezeu, ci laudă ca om pe 
Dumnezeu, dar laudă și pe om; și mu ca un om menit să ră- 
mînă separat de ceilalţi, ci ca Cel care-i poate umi pe toţi cu 
Sine ca Dummezeu făcut om. 

Numai Hristos, care e Fiul lui Dumnezeu făcut om, poate 
da mănturie despre Sine că e şi Dumnezeu, deci o mărtunie 
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care poate spune cum e Dumnezeu, pentru că fiind și om ân- 
țeles de oameni, cumoaște pe Dumnezeu ca Tatăl din care este 
ca Dumnezeu, cum mu L-ar cunoaște mici un om. lar fiind o 
unică Pensoană, știe ca om pe Cel dim care este și cu care se 
unește, la Cine se va înălța. Numai El poate vorbi, deși 'e om, 
în cunoștință de cauză cu Tatăl. El nu spune despre Tatăl 
ceva neexperimenitat, ceva meverificat, meadevărat. „Mărturia 
Mea este adevărată, fiindcă știu de umde vim și unde Mă duc. 
Voi nu știți de unde vin, mici unde Mă duc“ (loan 8, 14). 

E cea mai mare coborire a lui Dumnezeu la oameni ca să 
li se descopeme EI însuși, ca să-L, mecumoască cît mai bime și 
ca ei să poată intra într-o relaţie, într-o comunicare directă 
cu El. De ce s-ar fi făcut om Fiul lui Dumnezeu, dacă nu ca 
să se descopere, sau să se reveleze ca Dumnezeu în modul cel 
mai deplin îm care acest lucru e posibil loamemilior şi mai fo- 
uosătorr lor? 

Dar descoperindu-Se nu ca o Persoană dummezeiască n- 
nică, El mu înlocuiește pe Dumnezeu, nu oprește credința în- 
tr-un Diumnezeu deosebit de om, ci se afirmă mumai ca Fiul 
lui Dumnezeu, trimis de El, cerînd și credința în Dumnezeu 
care L-a trimis, ca Tată ial Lai. El îi pune prin aceasta într-o 
comunicare familară și cu Dumnezeu care La trimis. 

Descoperindu-Se ca Fiul uui Dumnezeu, mu se mândrește, 
ai ile face posibilă 'oamenilor mântuirea și viața, le arată cât de 
mult îi dubeșie şi cât de mult s-a smerit pentru ei, făcînu-Se 
unul dintre ei, dar şi ajutîndu-i întrucît rămâne și Daunamiezeu. 

Dar fiind chiar ca om Persoană unită cu Tatăl, El mu ros- 
tește asupma mimămui vreo judecată osânditoane cât mrăiese pe 
pământ, pentru că vrea să-i câștige pe toți ca fii ai Tatălui 
împreună Gu (El. Și chiar dacă îi va judeca după moarte, ju- 
decata Lui este dneaptă, căci mu judecă în calitate de om sepa- 
rat prin legoism de ceilalți, ci ca Persoană unită desăvîrșit cu 
Persoana Tatălui. Chiar persoana umană cînd e unită cu alta, 
în wespect faţă de alta, e ferită de o judecată umilatemală. Cu 
atît mai mult Hristos unit cu Tatăl. „Voi judecați după trup. 
Eu mu judec pe nimeni. Și chiar dacă Eu judec, judecata Mea 
este dreaptă, pentru că mu sînt singur, ci Eu şi Cel ce M-a 
trimis pe Mine“ (loan 8, 15—16). 

Întănind (afirmarea Sa cu mărturia Sa despre faptul că 
dummezeirea din Sine mu este numai a Sa, deci nu se o laudă 
de Sine, lisus precizează că și Tatăl mărturisește despre EI; 
ba "Tatăl mărturisește aceasta chiar în calitate de Cel ce La 
trimis pe Fiul să mărturisească despre Sine că e Fiul Lai, ca 
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prim aceasta să-L. mărturisească și pe El ca Tatăl. Şi dacă chiar 
Legea lui Moise serie că mărturia a doi imși (oameni) este ade- 
vărată, cum m-ar fi adevărată mărturia Sa şi a Tatălui Său 
despre EL ca Fiul Tatălui? lisus afimmă mereu fatât unitatea Sa 
cu Tatăl, cît și doimea Lor personală. Nici o afirmare mu o 
micșorează pe cealaltă: „Și în Legea voastră ieste seris că măr- 
turia a doi oameni este adevărată. Eu sînt Cel ce mărturisesc 
despre Mine Însumi, dar mărturisește despre Mine și Tatăl, 
Cel ce M-a trimis“ (loan 8, 17—18). 

lisus Îl trăiește pe Tatăl însuși spunînd prin Sine despre 
Sine că e Fiul Lai. O spune aceasta Tatăl prin cuvintul ce-l. 
spune Fiul însuși despre Sine că e Fiul. Cuvântul Tatălui des- 
pre Fiul ca Fiu e o poruncă pentru Finul, iar cuvintul Fiului 
despre același luanu e medespărțit de cuvîntul Tatălui. 

Cănbumamii și fariseii mu înțelegeau această umitate. Nu în- 
țelegeau că Dumnezeu are um Fiu de care este nedespărțit. Nu 
înțelegeau că chiar în Fiul este Tatăl, că Fiul simte chiar în 
Sine pe Tatăl și trăiește cuvîntul Lui în cuvîntul Său. Ei mu 
puteau concepe ca cineva care se arată ca om să vorbească 
despre Dumnezeu ca Tată decît ca despărțit de El şi prim a- 
ceasta nu poate fi decât om. 

Evanghelia Sf. loan redă cu insistență cuvintele lui Iisus 
prin care s-a despărțit de um iudaism devenit monopersonia- 
list, contrar celui mozaic și profetic. 

„Îi spuneau deci: Umde ieste Tatăl Tău?“ lisus le răspun- 
de că, punînd o astfel de întrebare, nu cumosc mici pe Tatăl 
aa Dumnezeu, mici pe Sine, sau pe Fiul, ca Dumnezeu. Nu cu- 
nosc Tireimea. Numai dacă L-ar ști pe El ca Fiul lui Diumme- 
zeu, L-ar ști și pe Tatăl, sau pe Dumnezeu ca Tată. Condiţia 
de-a şti pe Dummezeu ca Tată, e să fie cunoscut El ca Fiu. 
Fără cunoașterea lui Hristos ca Fiu al hui Dumnezeu, se ră- 
mâne într-un monopersonalism reologice, came pînă la nurmă 
echivalează cu o totală mecunoaștere a lui Diuumnezeu. De nunde 
mai şhim că e Dumnezeu, dacă mu-L, cunosc pe Fiul Lai îm 
Hristos Cel ce me-a dat iatitea dovezi că e Dumnezeu? Omnice 
vorbire despre Dumnezeu care mu cunoaște pe Hristos ca 
Dummiezeu, poate fi considerată o simplă teorie produsă de 
mimite. 

„Răspuns-a lisus: Nu Mă știți mici pe Mine, mici pe Tatăl 
Meu. Dacă M-aţi ști pe Mine, aţi şti și pe Tatăl Meu“ (Ioan 
3, 19).. 

Dacă nu recunoaștem pe Hristos ca Fiul Vi Duumnezeu și 
prin aceasta dacă riscăm să socotim orice idee despre Dium- 
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mezeu ca o simplă construcție a ninţii, răminem Supuși mor- 
ţii în care me ţine păcatul mostru. Căci necunoscind pe Dum- 
nezeu, nu recunoaștem că avem împotriva cui păcătui și nici 
pe cineva superior maturii care me ține supuși morții. Numai 
dacă Hristos e şi Dumnezeu, dar și om, El cămâne cu noi ca 
am, dar și ca Dummezeu, putindu-ne mântui de moarte. Pen- 
tru cei ce-L socotesc mumii om sau numai Dumnezeu, se duce 
cu :tobul de la ei, fără să-i poată mântui. Nu-L vor găsi mici 
dacă Îl socotesc simplu om, mici dacă Îl socotesc mumai Diumn- 
nezeu. Numai ca Dumnezeu și om Îl avem lîngă moi și ca 
om și ca Dumnezeu, ca punte între moi și Dumnezeu. Dacă 
e şi Dumnezeu și om, putem merge și noi oamenii la Dumme- 
zeu cu El ca om, dacă credem în El. Dacă nu credem în El, 
nu putem merge cu El ca om, la Dumnezeu. 

„Și iarăși le-a zis: Eu Mă duc și Mă veţi căuta şi veţi 
miuri în păcatul vostru. Unde Mă duc Eu, voi mu puteţi veni“ 
(loan 8, 21). 

Cei ce nu cred că Hristos e Cel ce este, adică Cel ce are 
viață prin Sine, mu pot dobîndi viața veșnică de la El. Ei vor 
muri în păcatul ilor, adică vor trece la o veșnică viaţă medusă 
la simpla conștiință ma 'existenţei. „Căci dacă nu credeţi că Eu 
sânt, veţi muri în păcatele voastre“ (Ioan 8, 24). Prin acest 
cuvânt, lisus își dădea mumele ce și L-a dat Dumnezeu către 
Moise: „Eu sînt cel ce sînt“. Același ilucnu îl spusese și prin 
auvintale anterioare: „Voi sînteţi din cale de jos. Eu sînt din 
cale de sus. Voi sînteţi din lumea aceasta. Eu mu sânt din lu- 
mea 'aceasta“ (loam 8, 23). 

Cărburarii și fariseii mu puteau admite că El e Diummne- 
zeu. De aceea Îl întrebau să le spună ce înțelege prin aceste 
cuvinte: „Deci Îi ziceau ei: Cine ești Tu?“ (loan 8, 25). Lisus 
le-a răspuns (că le-a spus cine e de la început, de cînd a îm- 
ceput să vorbească despre Sine (loan 8, 25). El m-a evoluat cu 
wremea la această convingere. Prin aceasta le meproșa că se 
încăpăținează mereu să nu-L creadă. Şi El au spune decit 
ceea ae a auzit de la Cel ce L-a trimis. „Eu acestea ile gră- 
iesc în bhume“ (loan &, 26). El mu se afirma ca Dumnezeu opu- 
nându-se lui Dumnezeu care L-a trimis, ci spune cele ce le-a 
auzit de la Dummezeu, 'adică nu e decît io Persoană dummne- 
zeilască, trimisă de o altă Persoană dumnezeiască. 

„Dar ei m-au înțeles că le vorbea despre Tatăl“ (loam 8, 
27). Nu voiau să-L admită ca Fiu al lui Dumnezeu și pe A- 
cesta ca Tată al Lari. 
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Din pricina aceasta lisus ile spune că ar avea să le gră- 
iască anwulte despre ei, să rostească multe judecăţi asupna dor 
(loam 8, 26). 

Dar se mulțumește să rezume aceste judecăţi în muma. 
Dim pricina lor se va înălța ca om la Tatăl și aceasta îi va 
face și pe ei să-L, vadă odată ca Judecător, care îi va osîndi 
în aalitatea Lai de Fiu al Tatălui făcut om. „Deci le-a zis 
Iisus: Când veţi înălța pe Fiul Omului, atunci veți cunoaște că 
Eu sînt și că de la Mime Însumi mu fac mimic, ci precum M-a 
învățat 'Tatăl, așa vorbesc“ (loam 8, 28). Crucea pe care-l, vor 
răstigmi va fi începutul înălțării Lui, căci Hristos a schimbat 
rostul morţii, primind-o ca jertfă adusă lui Dumnezeu pen- 
tru oameni, ea nemaifiind o despărțire extremă de Duim- 
nezeu, ci o dăruire lui Dumnezeu. Răstignirea prin care va 
trece ia învierea Sa și lla înălțarea Sa ca om da dreapta Tată- 
lui, de va arăta odată și fariseilor că El este Fiul lui Dummne- 
zeu-Tiatăl, căci numai El poate învinge moartea. Şi iașa vor 
cumoaște și ei că a fost Fiul Tatălui, care nu L-a lăsat singur, 
deoarece moartea Lui n-a fost urmarea umor fapte de plăcere 
ale Lui, ci o faptă plăcută Tatălui, ea toate celelalte fapte ale 
Lui: „Și Cel ce M-a trimis este cu Mine; nu M-a ilăsat simenur, 
fiindcă Eu fac pururea cele plăcute Lui“ (loan 8, 29). 

Moantea la fost schimbată de Hristos dintr-o faptă de des- 
părţire de Dumnezeu, într-uma de înălțare spre Dumnezeu, 
de depășire de Sine aa om, pentru o transcendere a vieţii din 
planul lumii supusă morții, da viața nemuritoare în Dumne- 
zeu. Hristos, fiimd Fiul ui Dumnezeu întrupat ca om, a fost 
și primul om care ia învins moartea, ridicîndu-se și în această 
calitate 'la unirea cu Tatăl. Tatăl mu-L. putea lăsa pe Fiul Său 
făcut 'om în moartea acceptată din inrbire pembru oameni. Viaţa 
veşnică la care s-a ridicat El ca om e o viață a desăvârșitei 
comumniuni între EA ica om cu Diumnezeu-Tiatăl, 

La această comuniune cu Tatăl sînt ridicați de Fiul făcut 
om, împreună cu Sine, și cei ce primesc această comuniune 
prim eredimță. De altfel chiar în comuniunea omului cu alt 
om, el trăiește «mai multă viaţă. Căci comuniunea este o viață 
a unuia în altul. Şi ea se realizează mai (ales prin finorederea 
unuila în cuvîntul celuilalt. Prin cuvintele ce le schimbă domă 
persoane, 'ele se şi numesc, dar se și bucură ama de existența 
celeilalte. Ele se întâlnesc în cuvînt. Cu atît mai mult cel ce 
crede în Hristos ca Fiul dui Dumnezeu, Îl întilnește în cuvîn- 
tul Lai, dar are de la El și viața veșnică meconfundată cu a 
Lui, De aceea zice lisus către cei ce crezuseră în El: „De veţi 
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rămâne în cuvîntul Meu, sînteţi cu adevărat ucenici ai Mei“ 
31). 

tab A se odihneşte în cuvîntul lui Hristos, eumoaște ade- 
vărul. Căci în cuvântul bui Hristos este EA însuși, cu voia Lai; 
şi cel ce se află în cuvîntul Lui se află îm El însuși, dar ca în- 
4r-o Persoană neconfundată cu sine. lar Hristos, ca Fiul lui 
Dumnezeu făcut și om, este adevărul, deci și în cuvîntul în 
care trăim pe Hristos, trăim adevărul. Nu am adevăr, ai ade- 
vărul. Căoi în afara Lui mu e mici o altă realitate, ci toată e 
susținută din El, dependentă de El. În cuvîntul Lui me vine 
totul în mod voit de la El. Căci dacă nu ne-ar veni totul prin 
voimța Lai, El m-ar fi atotputemic și nu s-ar putea spume care 
e mai tare: El, sau cel ce comunică cu El. 

De aceea, continua lisus să le spună celor ce rămin în 
cuvântul Lui: „Și veţi cunoaște adevănul“ (loam 8, 32). În cu- 
vântul lui Iisus Hristos, comunicîndu-Se El însuși în mod voit, 
cunoaștem adevărul, căci Îl primim pe El. Dar Îl primim pe EA 
dăruindu-ni-se liber și chemîndu-ne și pe moi la libertatea 
Lui. Persoanele ce-și vorbesc şi vor să fie ascultate, apelează 
fiecare în mod liber la libertatea celeilalte. Finul lui Daumne- 
zeu însuși făcîndu-Se om și vorbindu-me ca un om, mu me 
silește să-L. ascultăm și să-L credem, ci me spume că dacă Îl as- 
cultăm devenim cu adevărat liberi de patimile ce me robesc 
și de moi înșine. 

„Dacă veţi rămâne în cuvîntul Meu ... veţi cunoaște ade- 
vărul și adevănul vă va face liberi“ (loan 8, 32). hudeii îi răs- 
punseră că ei sint liberi prin faptul că au fost totdeauna Li- 
beri, pentru că sînt sămânța dui Avraam și în această calitate 
nu s-au împărţit în liberi și robi. Iisus le răspunde precizînd 
că există o robie a păcatului și de acesta mu sînt liberi mici 
ei. Dacă mumai relația de comuniune e o relaţie îm libertate, 
cu ațiît mai mult numai cea de comuniune cu Hristos me face 
cu iadevănat liberi, avînd puterea să me smulgă deplin de sub 
robia păcatului, să covîrșească în moi egoismul păcatului. Co- 
mumiuniea cu El e mai dulce decît orice plăcere a păcatului. 
EA ţine pe omul care crede în EI în intimitatea Tatălui, îm- 
preună cu Sine, cîtă vreme egoismul păcatului îl ţine pe om 
afară de Dumnezeu, odată ce-l ţine şi afară de orice om. Cel 
în comuniune 'cu Tatăl prin Fiul se face și EI fiu al Tatălui, 
simțindu-se lîngă inima Tatălui. Fiul lui Dumnezeu mi s-a fă- 
aut casă disponibilă, gata de a ne primi în Sine, dacă vrem. 
Și imtrind în casa Laui, intrăm în casa Tatălui. Căci Fiul e în 
casa Tatălui, sau Tatăl în casa Fiului, sau umul îm albul. 
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„Adevărat, adevărat vă spun: Oricine săvirșeşte păcatul 
este rob păcatului. lar robul nu rămîne în casă în veac; Fiul 
însă rămâne în veac. Deci dacă Fiul vă va face liberi (prin co- 
mumiumea voastră cu E], m.n.), veţi fi liberi într-adevăr“ (pen- 
tru că aţi devenit fii ai Tatălui) (loan 8, 34—36). 

comuniune cu altul, sînt liber de robia patimilor, pen- 
tru că iubirea lui care susține iubirea mea, e mai tare ca 
toate. Și în iubire mă simt diber. Nu iubesc silit. Cu atît mai 
muult sînt liber în comuniunea iubitoare cu Fiul și prim a- 
ceasta cu Tatăl. 

În 'comtimuare, lisus le spunea iudeilor care afiinmau că 
sînt toţi liberi în calitate de sămînţă a lui Avraam, că ei nu 
sînt libemi, odată ce caută să-L. omoare pe El. Căci aceasta îi 
anată mobi mei pasiuni, urii față de Fiul Tatălui, care vrea să-i 
facă și pe ei fii ai Tatălui. Dacă nu ascultă cuvântul ce di-l 
adresează Tatăl cenesc prin El, nu pot deveni fiii Lui, care-i 
îndeamnă la iubire, ci ascultă de îndemnul altui tată, care-i 
îndeamnă da mură. Așa că de fapt ei nu sînt spiritual fii ai lui 
Avraam, făcând faptele ascultării de Tatăl ceresc, ca acela. 
Iisus afirmă mereu că El stă pe linia patriarhilor și a pProo- 
rocilor, mu ei. „Ei iau răspuns și l-au zis: Tatăl nostru este 
Avraam. lisus le-a zis: Dacă aţi fi fiii lui Avraam, aţi face 
faptele ui Avraam. Dar voi acum căutaţi să Mă ucideţi, omaul 
care v-am spus adevărul pe care l-am auzit de la (Tatăl) Dum- 
nezeu. Avraam n-a făcut aceasta“ (loan 8, 39—A40). 

Adevărul pe care lisus afirma că li L-a spus este în pri- 
mul rînd acela că El este Fiul lui Dumnezeu. Cine primește 
acest cuvînt ca pe un adevăr respinge minciuna diavolului că 
El nu este Fiul lui Dumnezeu. Acela se face ucenicul lui Hris- 
tos, care-l face prin aceasta fiu al Tatălui. Cei ce nu primesc 
acest adevăr vor să-L. ucidă pe Hristos, fapt pe care mu l-ar 
face Avraam. „Voi faceți prin aceasta faptele tatălui vostru“ 
(loam 8, 41). 

La aceasta, fariseii și cărturarii au răspuns ui lisus că 
refuzul de a-L recunoaște, nu-i oprește de-a fi fiii lui Avraam 
și mu-i face fiii diavolului. Faptul că mu sînt măscuţi din des- 
frânare îi arată ca fii ai dui Avraam, nu ai diavolului, și deci 
ai lui Dumnezeu: „Noi nu me-am născut din desfrinare. Un 
tată avem: pe Dumnezeu“ (loan 8, 41). 

La aceasta lisus răspunde regretînd că ei se arată având 
pe diavolul ca tată, întrucît nu-L. wecunosc pe El ca Fiul lui 
Dumnezeu. Prin aceasta nu-L iubesc pe Tatăl ceresc, căci 'Ta- 
tăl voieşte să fie iubit Fiul Lui. Nealipindu-se Fiului Lai, mu 
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voiesc să fie, impreună cu E], fii ai Tatălui ceresc. Dacă nu-L 
primesc pe El ca venit de Ja Tatăl, mu-L primesc nici pe 'Ta- 
tăl. Dacă îl socotesc pe Iisus mevenit de ia Tatăl, ci ca un om pur 
și simplu, nu-L primesc pe Dumnezeu ca Tată și mu pot deveni 
deci nici sei fii ai Laui. 

Nu pentru Sine se vrea lisus recunoscut ca Fiul Tatălua 
făcut om, ci pentru oameni. Ei câștigă mumai prin alipirea la 
EA ca Fiu, calitabea de fii ai Tatălui. 

Comdiţia ca să devenim fii ai 'Tatălui ceresc este recu- 
noașterea din partea noastră a faptului că El are un Fiu care 
s-a făcut om. Calitatea noastră de fii posibili ai Tatălui prin 
adopțiune rezultă dim calitatea de Fiu prin ființă (a lui Hristos: 

„Și le-a zis Iisus: Dacă Dumnezeu ar fi Tatăl vostru, 
M-aţi iubi pe Mine, căci de la Dumnezeu am ieșit şi am ve- 
nit. Pentru că n-am venit de la Mime Însumi, ci E M-a tri- 
mis“ (loan 8, 42). lisus merge pînă acolo că celor ce mu-l, 
recunosc pe El ca Fiu al Tatălui, le contestă calitatea de fii 
ai lui Dumnezeu, socotindu-i fii 'ai diavolului. Trebuie să arate 
toate consecințele nerecumoașterii Lui ca Fiul Tatălui venit ca 
om, deși știa că aceasta îi va înfuria pe cei ce nu-L. recunosc, 
pînă la a-i hotărî să-L, omoare: „De ce au înțelegeți vorbirea 
Mea? Voi sinteţi din tatăl vostru, diavolul, și vreți să faceţi 
pofiteile tatălui vostru“ (loan 8 44). Diavolul nu poate suporta 
ca oamenii să se (alipească de Duumnezeu cu iubirea unor fii. De 
aceea mu vrea să-i lase pe oameni să admită că Dummezeu 
e un Tată, care are un Fiu, și această simțire de Tată vrea 
să ne-o arate și nouă, făcându-l, pe Fiul Său să ia fața ome- 
mească. Deci cei ce nu recunosc pe Hristos ca Fiu, fac polita 
diavoluilui, mnerecumoscând în Dumnezeu o iubire de Tată care 
li se mărturisește și lor prin Hristos, Fiul Lai făcut om. 

Prin aceasta diavolul îi oprește pe oameni de-a se ridica 
din moarte la viața de comuniume filială cu Dumnezeu. FI le-a 
pricinuit de altfel moartea de la început, prin despărțirea 
lor de Dumnezeu, negînd că ascultarea de El i-ar face fericiţi. 
El se folosește și acum, în acest scop, de minciună, care con- 
testă adevărul că Hristos ie Fiul lui Dumnezeu. 

N-a stat de la început în adevăr și susține și acum mmim- 
ciuna. O face aceasta pentru că toată ființa lui e pusă în 
slujba minciunii, sau e contrară adevărului că Dumnezeu este 
iubire, că are um Fiu și vrea să me facă și pe moi fii. Adevă- 
rul este iubire și deci ține de ființa lui Dumnezeu, de suprema 
existență și de originea ei. Minciuna este contestarea iubirii, 
deci și a dlui Dummezeu. Minciuna 'este nerecunoașterea lui 
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Dumnezeu ca izvorul personal al iubivii și prin aceasta al 
vieţii, este «ura diavolului împotriva dui Dumnezeu ca izvor al 
vieţii, socotindu-se pe sine acest izvor. 

„El de da început a fost uoaigător de oameni și mu a stat 
întru adevăr, pentru că nu este adevăr întru el. Cînd grăiește 
minciuna, grăiește dintru ale sale, căci este mincinos și tatăl 
minciunii“ (loan 8, 44). 

Cei ce ascultă de diavolul ca tatăl minciunii mu ascultă 
pe lisus care grăiește adevărul, care e una cu semnul viu al 
iubirii lui Dumnezeu, izvorul vieţii și sal iubirii: „Dar pe 
Mine, fiindcă spun adevărul, nu Mă credeţi“ (loan 8, 45). 

lisus spune adevărul, pentru că este Adevănul. FA spume 
adevărul, pentru că spune despre Sine că e Fiul lui Dumme- 
zeu coborit la oamemi din iubire față de ei, nu atrage la rău 
şi de aceea nu se maschează pe Sine și faptele Sale în min- 
ciumă. Cei ce nu cred pe lisus, ca pe Cel care spune adevărul 
mântuitor pentru ei, dau crezare, spre răul lor, celui ce spume 
minciuna, negîndu-L, pe lisus ca izvor al iubirii, al binelui. 

Minciuma ascunde voința de-a face rău, ascunde păcatul. 
Pe lisus mu-L, poate dovedi că unmărește răul ailtona, că are 
păcat. Căci El spune adevărul. Dar atunci de ce nu-L ared? 
„„Cime dintre voi mă va vădi de păcat? Dacă spun (deci) 'ade- 
vărnuil, de ce nu Mă eredeţi?“ (loan 8, 46). 

Numai cel ce mu vnea binele ascultă de tatăl minciunii 
şi nu de Dumnezeu, care cheamă la bine. Cel ce nu ascultă 
cuvintele Sale, care cheamă la bine, deci ale ui Dumnezeu, 
mu vrea să fie al Lui. „Cel care este al ilui Dummezeu, ascultă 
cuvintele lui Dumnezeu; voi nu ile ascultați, pentru că mu sîn- 
teţi ai lui Dumnezeu“ (loan 8, 47), le spune Iisus fariseilor 
care pretindeau că au ca tată pe Dumnezeu. Cu mare îndrăz- 
neală, lisus îi declară pe cei ce mu cred că EI este Fiul lui 
Duwmmezeu, fii (ai diavolului, mu ai lui Dummezeu. Numai cei 
ce ared că Dumnezeu e Tată care are um Fiu și acest Fiu este 
Cal care le vorbește, sânt ai lui Dumnezeu. 

Înfuriaţi de spusa lui Iisus că, mecrezindu-L, pe El că e 
Fiul hui Dumnezeu, sânt fii ai diavolului, îi răspunseră că dim- 
potrivă, 'El are demon și e samarimeam, care n-a păstrat are- 
dimța în Duwmmezeu cel adevărat. 

Dialogul polemic de două sau mai multe zile între El și 
Hudei culmina în meciproca acuzare de slujitori ai demoni- 
lor. Dar demon nu putea avea lisus, care propovăduia nun 
Dummezeu all inubirii, oi cei ce trăgeau din „credința“ lor con- 
cluzia că trebuie să aibă demon Cel ce propovăduia um Dum- 
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nezeu al iubirii. Căci cum ar fi al lui Dummezeu, El care se 
face pe Sine Dumnezeu, sau cum ar crede în Dumnezeu, El 
care, fiind om, se face pe Sine Dumnezeu? „Oare mu zicem 
moi bine că Tu ești samarinean și ai demon?“ (loan 8, 48). Că- 
peteniile iudeilor nu puteau înțelege că Fiul lui Dumnezeu 
s-a întrupat ca om. Nu puteau înțelege pe Dumnezeu ca Dum- 
nezeu al umei atît de mari iubiri, încât să se facă și om. De 
aceea trăgeau concluzia că-L, pot ucide în numele unui Dum- 
mezeu care nu știe de iubire. Dar Dumnezeu adevărat nu poate 
fi decit un Dumnezeu al iubirii, deci o Treime de Persoane. 
lisus arată că spune adevărul despre Dumnezeu, pentru că 
învăţătura Lui despre El îndeamnă la iubire. Cine nu iubește, 
cine justifică răul în mumele lui Dumnezeu, (arată că cel în 
care arede al nu e Dumnezeu adevărat. 

Dummezeu în Sine e o taină care întrece putinţa noastră 
de a-L. cunoaște. Dar cu cât avem o iubire mai deplină de oa- 
meni, cu atît trăim în aceasta mai mult taina lui Dummezeu. 

Săvârșim toți adeseori răul. Dar păstrăm totuși credința 
în Dummezeu dacă nu justificăm răul cu credința în Dum- 
nezeu, ci cu neputința noastră. Căpeteniile iudeilor însă îl jus- 
tificau cu credința în Dumnezeu. Și lisus avea dreptate să 
spună, cu riscul de-a fi ucis, că prin aceasta ei mu slujesc pe 
Dumnezeu, ci pe diavol. Cum puteau sluji lui Dumnezeu cei ce 
omorau cu pietre în mumele lui Dumnezeu chiar în carțile 
templului femei adultere, sau voiau să-L, ucidă pe lisus și 
l-au ucis pe Sf. Ștefan? Această negare a Dumnezeului dubirii a 
văzut-o Dostoievski în Marele Inchizitor, care spume lui Iisus 
Hristos că-l va răstieni din mou, dacă a venit dar și stămuie 
să propovăduiască iubirea de oameni. 

La acuza iudeilor că El are demon, pentru că se dealară 
Dummezenu, lisus ile răspunde că nu are demon, pentru că cin- 
stește pe Dumnezeu aa pe Tatăl Său și nimeni mu cinstește pe 
cineva aşa de mult ca un Fiu pe Tatăl. Deci El declarîndu-Se 
nu Dumnezeu, ci Fiul Lai, nu-L meagă pe Dumnezeu, ci-L 
cinstește ca mimeni altul. lar ei mnecinstindu-L. pe Fiul Tată- 
ui, mu cinstesc mici pe Tatăl. Căci de fapt, cerind El 
să fie cinstit ca Fiul Tatălui, cere să se facă bucurie Tatălui, 
să fie cinstit Tatăl. Astfel nu-și caută slava Lai. Căoi cerind 
să fie cinstit ca Fiul Tatălui, este cine poate să o ceară? Este 
Tatăl Lui. Tatăl va și judeca pe cei ce nu-i dau slava de Fiu. 

„A răspuns lisus: Eu nu am demon, ci cinstesc pe Tatăl 
Meu. Şi voi mu Mă cinstiţi pe Mine. Dar Eu mu caut. slava 
Mea. Este cine să o caute și să judece“ (loan 8, 49-—50). 
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În comumiunea exemplară între Persoamele lui Diuimne- 
zeu, fiecare caută slava celeilalte, ca pildă care ar trebui ur- 
mată și de oameni. 

Dar lisus nu se mulțumește să fie doar crezut că e Fiul 
hui Dummnezeu, ci cere să fie și păzite poruncile Lui. Şi-i asi- 
gură că aceasta de va da viaţa, căci de El depinde viața. 

Afirmindu-și din nou dumnezeirea Sa, comună cu a Ta- 
tălui, lisus le spune: „Dacă cineva va păzi cuvîntul Meu, nu 
va vedea moartea în veac“ (loan 8, 51). „Dar cui altuia 1 se 
potrivește să dea viață în veșnicie celor care dau ascultare 
cuvintelor Sale, dacă nu Celui care este prim fire Dumne- 
z0u? . alu s-a muilțumit să zică: „De va auzi cineva cuvînbul 
Meu: (35 „e va păzi cuvîntul Meu“. Căci primesc în urechi 
cuvîntiif lui Dumnezeu nu numai oamenii care sînt supuși 
păcatului, ci și mulțimea nelegiuită a dracilor înșiși... Astfel 
că mântuirea mu constă doar în a asculta simplu cu urechea 
şi mici viața veșnică nu constă doar în a afla și a cunoaște, 
ci în a păzi cele auzite și în «a face din cuvântul dumnezeiesc 
o lege și o mormă a vieţii sale. lar El ca Dumnezeu nu va 
învinge numai moartea Sa cu trupul, „ci poate da viață cu 
ușurință ja ceea ce a fost dus ja putreziciune și mioamte. El 
spume că sfinţii mu vor vedea moartea în veacul viitor ... Dar 
nu spune aceste cuvimte ca și cum unii vor muri după învie- 
rea lor. Căci moartea tuturor este topită și mimicită în moar- 
bea lui Hristos și puterea stricăciunii (coruperii) ia fost mimi- 
cită. Dar El numește moarte, precum este probabil, faptul 
de-a fi pedepsit în veacul veșnic. Și aceasta cu toate că toți 
vor învia... Dar este vădit pentru toți că este obiceinul lui 
Hristos să numească viață faptul de-a via mai mult în slavă 
şi bucurie“ (Sf. Ciril din Alexandria, Comentar la Evanghelia 
lui loan, cartea a 6-a). 

"Gel ce va păzi cuvîntul lui Hristos, sau viața Lui, va avea 
in comuniunea cu El 'o plinătate ia vieţii și '0 bucurie de ea, 
cum nu vor avea cei ce nu se vor afla în această comuniune 
cu E], chiar dacă trupul lor mu va fi supus stricăciunii și mor- 
ţii, odată ce Hristos va extinde învierea din trupul Său înviat 
la toată materia ca stare de nestricăciune. 

Cînd conducătorii ludeilor L-au auzit pe lisus brăgînd 'din 
dummezeinea Sa şi condluzia puterii Lai de-a da viața veş- 
nică celor ce cred în El, au găsit în aceasta un motiv în plus 
să-l spumă că are demon, atribuindu-și puterea de-a învinge 
moartea, pe care n-a avut-o mici Avnaam, mici proorocii, care 
au murit: „Acum am cunoscut că iai demon... Oare ești Tu 
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mai mare ca tatăl nostru Avraam, care a murit? Și au mu- 
rit și proorodii. Cime Te faci Tu a îi? (loan 8, 52—53). 

lisus le răspunde indirect că este Fiul lui Dumnezeu, că 
Dumnezeu Îi este Tată. Și repetă că, de aceea, nu El se slăvește 
pe Sime declarind că cei ce cred în El vor avea viaţă în EA, ci 
Tatăl Îl slăvește. Tatăl Lui Îl slăvește, de oare ei zic că e 
Dumnezeul lor. Deci dacă cred cu adevărat în EI, trebuie să 
facă voia Lai, primind pe Fiul Lui. Dacă s-ar slăvi El pe Sine 
însuși, n-ar fi Fiul lui Dummezeu. Slava Lui ar fi în acest 
caz nimic. Dar cei ce Îl recunosc pe El ca Fiul hui Dumnezeu 
îi fac bucurie Tatălui Lui, care Îl slăvește pe Fiul Său. 
lar EM, afirmându-se ca Fiul lui Dumnezeu, dă prilej celor 
ce-L recunosc pe Ei ca atare să-și arate ascultarea față de 
Tatăl. Sau iudeii care pretind că Acela este Dumnezeul lor, 
ar trebui să-L asculte pe El care slăveşște pe Fiul Său, mâîn- 
tuind pe oamemi prim întruparea Lui ca om. 

De aceea, afirmând că El poate da viața veșnică, cum n-au 
putut da Avraam și proorocii, deci că este Dumnezeu, lisus 
spune că totuși prin aceasta nu se slăvește pe Sine, ci Tatăl Îl 
slăvește pe El. Îl slăvește chiar ca om. Dar mu L-ar slăvi ca 
om, dacă m-ar fi totodată Fiul lui Dumnezeu  Umul Născaut. 
Dacă Tatăl m-ar avea um Fiu la care ţine, m-ar da oamenilor 
cinstea de-a fi midiaați da mivelul Fiului Său făcut om, deci 
scăpați și de moarte; şi aceasta mu l-ar da dui Dumnezeu pri- 
lejul de-a slăvi şi pe oameni. Slava pe care o dă Tatăl Fiu- 
lui Său Îi dă motiv să dea și oamenilor o slavă, făcîndu-L. om. 
Fiul mijlocește prin slava Sa, slava dumnezeiască oamenilor. 

„isus a răspuns: Dacă Mă slăvesc Fu pe Mine Insumi, 
slava Mea este aimic. Tatăl Meu este Cal care Mă slăvește, 
” despre care ziceţi că este Dumnezeul vostru“ (loan 8, 54). Dar 
cărturarii și fariseii dovedesc, prin faptul că mu-L recunosc 
pe Eil ca pe Fiul Lui, că mu cunosc nici pe Dumnezeu ca Tată. 
Şi întrucât Acesta este Dumnezeu Cel adevărat, cărturarii și 
fariseii mecunoscându-L, pe Dumnezeu ca atare, mu Cunosc pe 
Dummezeu Cel adevănat. Dar El ca Fiu Îl cunoaște și-l. face 
cunoscut, și celor cărora L-a descoperit prin întmiparea Lari 
ca om: „Și mu L-aţi cunoscut pe El, dar Eu Îl știu“ (loan 
8, 55). 

Ca atare trebuie să-L, descopere și oamenilor, pnin desco- 
perirea Sa ca Fiu, spre mântuirea oamenilor. lisus merge pînă 
acolo încât (le spune cărturarilor și fariseilor că 'ar fi un mim- 
Ginos, sau ar acoperi adevărul, dacă m-ar spune că e Fiul lui 
Dummezeu. Nu-și caută slava Sa spunînd aceasta, ci împli-- 
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neşte voința Tatălui, descoperind oamenilor adevărul care-i 
mântuilește. E trebuie să descopere pe Dumnezeu ca Tată, 
pentru că Îl știe, câtă vreme ei nu-L știu. „Și mu L-ai cu- 
noscut (pe Tatăl), dar Eu Îl ştiu. Şi dacă aș zice că mu-L știu, 
aș fi mincinos, asemenea vouă. Dar Îl știu și păzesc cuvîntul 
Lai“ (loam 8, 55). 

lisus îi mustră pe cărturari şi farisei că mu-l. recunosc 
pe EA ca Firul lui Duminezeu făcut om, câtă vreme părintele lor 
Avnaam, la care se referă, a cunoscut „ziua“ luminată a ve- 
nirii Lai, a jertfei Lai, „așa precum unuia dintre sfimţii proo- 
roci i-a descoperit Dummezeu taina Sa“. „Vom iaccepta aa pe 
um invcru adevărat că Avraam a contenplat ziua morții Dom- 
mului mostru, prin care nouă ne-au venit toate bumătăţile în 
chip fericit şi că el a avut această mulțumire cînd i s-a po- 
mumcit de Dumnezeu să aducă jertfă pe Isaac al său, drept 
chip și îcoană a Celui Umuia Născut al lui Dumnezeu, adică 
a lui Hristos. Prin cele ce făcea, el a cunoscut în chip clar 
adevămnul tainei“ (Sf. Ciril dim Alexandria, op. cit.). 

E o explicare pe care o dă Sf. Ciril din Alexandria cu- 
vîntului lui lisus căbre cărturari şi farisei: „Avraam, părin- 
tele mostru, a fost bucuros să vadă ziua Mea și a văzut-o şi 
s-a bucurat“ (loan 8, 56). 

Neînțellegînd această vedere profetică în Duh a lui lisus 
de către Avraam, și socotind că Lisus afirmă că a existat în 
vremea lui Avraam, „iudeii i-au zis: Încă mu ai cimaizeci de 
ani și l-ai văzut pe Avraam?“ (loan 8, 57). 

Aceasta dă prilej lui lisus să-şi afirme din mou diuumnme- 
zeirea Sa şi, în laceastă calitate, eternitatea Sa. EL există ca 
Dumnezeu din veci: „lisus de-a răspuns: Adevărat, adevărat 
vă zic vouă: Eu sânt mai înainte de-a fi fost Avraam“ (loan 
8, 58). 

lisus își desarie dumnezeirea Sa în multe feluri, dar țoate 
sint _coborâte_ia_ înțelegerea omenească şi le cuvintele _care_Q 
exprimă. (Căoi de aceea s-a făcut om. Noi mu avem decît a- 
ceste cuvinte, care me fac cunoscut pe Dumnezeu Cel mai pre- 
sus de înțelegerea noastră şi de cuvintele omenești. 

O nouă fommă a afirmării dummezeirii Sale, prin care se 
declara mai presus de Avraam, de la care începea neamul 
lor, i-a înfuriat ja culme, pe interlocutorii Săi: „Deci au luat 
pietre ca să arunce asupra Lai. Dar lisus s-a ferit şi a seşit 
din templu (din curtea lui), brecând (în chip minunat) printre 
ei“ (loan '8, 59). 
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Ca pentru a confirma printr-o faptă dumnezeirea Lui, a 
săvârșit după aceea vindecarea unui orb. Chiar în ziua aceea, 
sau poate a doua zi (Bougaud, op. cit., II, p. 316), „trecînd 
lisus a văzut um orb dim maștere“ (loan 9, 1). Ucenicii I-au 
pus întrebarea care pare unona și azi că ar dovedi Ja iei o cre- 
dință în preexistența sufletului, sau în reîncamare:; „Îmvăţă- 
tomul, cime a păcătuit: acesta, sau părinții lui, de s-a măscut 
arb?“ (loan 9, 2). 

Sf. Ciril dim Alexandria explică de fapt această întrebare 
a ucenicilor dintr-o imfluență pe care o sufereau dim mediile 
iudaice, după care copiii sînt pedepsiţi pentm păcatele părim- 
ţilor, idee pe care o amestecau și cu cea suferită de la pă- 
Sîni, că sufletul 'a existat și a putut păcătui înaimte de-a îmtra 
într-um trup. „Dar cu un cuvânt singur și scurt, Hristos a ni- 
micit prostiile spuse de «ei, întărind că nici orbul m-a păcătuit, 
mici cei ce l-au născut pe el“ (op. cit.). 

Dar întrebarea dacă cumva orbul însuși a păcătbuit îna- 
imte de naștere, se poate explica și altfel. Dat fiind că îm tot 
Noul Testament se afirmă că omul va fi judecat mumai pentru 
cele făcute în viața' aceasta, Iisus și Apostolii sînt străini de 
teoria neîncarnărilor. Întrebarea ucenicilor mu poate avea decît 
sensul: „A știut Dumnezeu de acesta că va păcătui, socotim- 
d-o deci ca o pricină pentru care s-a născut orb?“ 

Hristos respinge ambele sensuri ale ideii cuprinse even- 
tual în întrebarea dacă nu cumva a păcătuit orbul însuși, prre- 
cum respinge și ideea că poate s-a măscut orb pentru păcatele 
părinţilor, declarind că „s-a născut orb pentru ca să se arate 
în el lucrarea lui Dumnezeu“ (loan 9, 3). Acest om s-a măs- 
cut orb din voia hui Dumnezeu, ca să se arate în vimdecarea 
Wui minunată puterea dumnezeirii lui Hristos în fața iudeilor 
care i-o contesta. 

Desigur se nasc oameni orbi și pentru alte motive decât 
pentru cel pentru care s-a născut orbul de care e vorba aici. 
Poate și din pricina păcatelor părimţilor. Dar nu în mod avece- 
sar. Căci nu din toți părinții care au păcătuit se masc copii 
orbi. Prioinile și motivele le știe numai Dumnezeu. Și poate 
că El ţine seama de ele, sau poate că stabilește EI vreo pri- 
cină sau vreun motiv. În orice caz, faptul de-a se naște cineva 
orb, poate să-i fie de folos și lui şi părinţilor, sau celor apro- 
piați de el, dindu-e prilej și îndemn de a-i fi aceluia de ajutor. 

Dar ideea _reîncarnării e străină învățăturii lui Hristos, 
care acordă fiecărei persoane umane o valoare veşnică, deci 
unică. 
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TPrecînd la afirmarea dumnezeirii Sale și cu acest prilej, 
lisus precizează, după ce-a declarat că orbul mespectiv s-a 
născut așa „pentru a se arăta în el lucrurile ui Dumnezeu“: 
„Trebuie să fac, pină ce este ziuă, luorurile Celui ce M-a tri- 
mis pe Mine; că vime noaptea cînd nimeni mn poate să lucre- 

“ (loan 9, 4). Și comtimuă, precizînd și mai mult că ziua ţine 
Bin este EL în trup, cum spune Sf. Ciril din Alexandria, chiar 
prin cuvîntul „că vine noaptea cînd nimeni mu poate lucra“. 
Aceasta o spune, zice același Sfint, „nu ca fiind alături și îm- 
preună cu moi, ci ca unul dintre noi, supunîndu-Se și E] voilor 
Celui ce I-a poruncit, cu ascultarea cuvenită robului“ (Op. cit.). 
Dar ca să armate că totuși El e deosebit de moi și cât este E] 
pe pămînt e plinătatea prezenței Lui aici și prin El în această 
stare se fac minunile cele multe, adaugă, precizînd și mai 
mult că El e Dumnezeu întrupat în lume: „Atît cît sînt în 
Hume, lumină a lumii sînt“ (loam 9, 5). Niciodată mu s-a bucu- 
nat lumea de Dumnezeu ca de cea mai mare humină, decât cît 
a fost El pe pămînt. 

Apoi, scuipînd jos și făcînd tină, a uns cu tina ochii or- 
bului și i-a spus: „Mergi de te spală în scăldătoarea Siloamu- 
lui“ (loan 9, 6—7). Şi făcînd orbul așa, s-a întors văzind. Îl 
putea vindeca și fără să-l trimită să se spele în acea scăldă- 
toare. Dar voia să anate că poate folosi și materia ca mijloc 
prim 'aare lucrează puterea Sa. Apoi să arate că credința în E], 
depinde și de voința oamenilor. Căci le-a dat putinţa ca umii 
să areadă că El l-a vindecat, alții să mu areadă. De fapt văzin- 
du-l cei ce-l cunoșteau, au început controversa între ei. Fari- 
seii își susțineau părerea că nu a fost vindecat de lisus și prin 
faptul că l-a vindecat simbăta, deai este un păcătos. 

Astfel fariseii i-au spus celui vindecat: „Noi știm că Dum- 
mnezeu a vorbit lui Moise, iar pe Acesta mu-L știm de unde 
este“ (loan 9, 29). Acela le-a răspuns: e cunios că „voi nu-L 
știți de unde este și El mi-a deschis ochii“ (loan 9, 30). Ar tre- 
bui să știți că e de la Dumnezeu. „Căci noi ştim că Dumnezeu 

nu-l ascultă pe păcătos; dar de este cineva cinstitor de Dium- 
mnezeu și face voia Lui, pe acesta îl ascultă“ (loan 9, 31). Acesta 
e Cineva mai mare ca toţi cîți au fost în istorie. Căci: „din 
veac nu s-a auzit cineva care să fi deschis ochii umui orb din 
naștere“. El e, desigur, de la Dumnezeu. „De n-ar fi Acesta de 
la Dummezeu, n-ar putea să facă nimic“ (de felul acesta) (loan 
9, 32—33). 

Fariseii s-au supărat pe omul care, socotit de ei aa măs- 
cut în păcate, le dădea lor lecţii, și l-au dat afară. 
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întilnindu-l lisus după ce a auzit că l-au dat afară, pentru 
că L-a mărturisit ca Cel ce l-a vindecat mai presus de oameni, 
i-a dat prilejul să mărturisească direot că El e Fiul (lui Dum- 
nezeu. Fosbul orb nu-l. văzuse pînă acum la față și mu șbia 
Cine L-a vindecat şi cine e Acel trimis de Dumnezeu. Iisus i 
se arată acum, dar nu-i spune că El L-a vindecat, ci îl întrea- 
bă dacă crede că Cel ce l-a vindecat e însuși Fiul lui Dum 
nezeu: „Crezi tu în Fiul lui Dumnezeu?“ iar acela, înțelegînd 
că e vorba de Cel ce L-a vindecat, dar pe Care mu-L văzuse, 
a răspuns întrebînd: „Dar cine este, Doamne, ca să cred în E]? 
Și a răspuns lisus: L-ai văzut. Şi Cel ce vorbește cu tine, 
Acela este. Jar el a răspuns și a zis: Cred, Doamne, și s-a în- 
chinat Lui“ (loan 9, 35—37). 

Aflând fostul orb că El e Cel ce L-a vindecat, lucru me- 
maităcut vreodată din veac, arede că El e Cel venit de la Dum- 
mezeu, odată ce El a săvirşit vindecarea lui, crede îndată ceea 
ce-i cere Acela să creadă: că El e însuși Fiul lui Dumnezeu. 

Auzind Iisus această mărturisire, a făcut cunoscută con- 
aluzia de ordin general 'despre judecata pe care a venit în 
bWume să o facă asupra oamenilor, întrucât va fi în tot cursul 
istoriei pricină de osîndă pentru cei ce mu vor să vadă 
că e Dumnezeu, îiar pentru cei ce văd, pricină de mâîn- 
buire. „Spre judecată am venit în humea aceasta, ca cei ce mu 
văd să vadă, iar cei ce văd să fie orbi“ (Ioan 9, 39). Fariseii 
s-au socotit iarăși vizaţi și L-au întrebat: „Oare și noi sîntem 
orbi?“ Dar lisus le-a dat înțelesul celor spuse: Am spus că cei 
ce văd, nu vor vedea. Voi vedeţi. Dar sînteţi dintre cei ce vă- 
zînd, nu văd. În aceasta stă păcatul vostru. Aţi putea vedea. 
Dar voinţa voastră vă face să nu vedeți. Dacă m-aţi vedea din 
neputinţă, n-aţi avea păcat. Dar nu vedeţi din voinţă. E uma 
din semtințele paradoxale și cu înțeles duhovnicesc ale lui 
lisus: „Dacă aţi fi orbi, n-aţi avea păcat. Dar acum ziceţi: Noi 
vedem. De aceea păcatul rămîne asupra voastră“ (loan 9, 41). 

Se pare că lisus rămîne în Ierusalim şi după sărbătoarea 
corturilor, pînă la sărbătoarea Înnoirii templului, ţinând meîn- 
cetat cuvîntări. Din acestea, Sf. Evanghelist loan meţine nu- 
mai pe cea ţinută într-uma din zile, despreţBunul Păstor) Păs- 
tonul cel Bum este o parabolă de o mare duioșie. Dar și de ho- 
tărită afinmare a calităţii Sale de adevărat și suprem Păstor. 

El vorbeşte în această parabolă mai mult de viitorul tur- 
mei Sale cuvîntătoare, de staulul lor, de Biserică, dar vorbeşte 
și de răii conducători 'ai Bisericii din Vechiul Testament, care 
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au imtrat în ea prin El ca uşa adevărată și au fost contrari 
Lui, Păstorul cel bun. La Biserica viitorului, came Îl va avea 
pe El ca Păstor arătat în trup, se referă cuvintele care ari- 
dică pe susținătorii ereziilor și sectelor care nu vor intra în 
staulul 'oilor prin El ca ușă și n-au fost păstori iubitori ai oilor 
cuvîntătoare: „Adevănat, adevărat zic vouă: Cel ce nu intră pe 
ușă în staubul oilor, ci sare pe aiurea, acela este fur și fâl- 
har“ (loan 10, 1). Susţinătorul ereziilor și «al sectelor mu intră 
prin Hristos ca ușă în staulul oilor și vrea să fure dintre oile 
din el. Acela nu cunoaște pe Hristos ca Dumnezeu adevărat și 
om. El e contra lui Hristos, care nu e numai ușă, ci și Păs- 
domul cel Bun. 

De „Păstorul adevărat“ ascultă oile Sale, și El le 
iubește şi „le cheamă pe mume și le mină afară“, la pășune. 
„Şi cînd le scoate afară pe toate ale Sale, merge înaintea lor 
și oile merg după E, căci cunosc glasul Lui. lar după un străin 
nu vor merge, ci vor fugi de la el, pentru că mu cunosc glasul 
străinilor“ (loan 10, 3—5). 

Apoi Iisus continuă, mumindu-se ușa oilor: „Eu sînt nuşa 
oilor“, „ușa“ prin care se imtră în burma cuvîntătoare. Au fost 
și înainte unii care s-au dat drept păstori, dar m-au fost prin 
credința în Cuvântul dlui Dumnezeu care va veni. Ei au fost 
furi și tâlhari. Dar vor fi și în viitor unii care mu vor îmtra la 
oi prin Hristos ca ușă. Ei vor fi furi şi tilbari: „Furnul au vine 
decit ca să fure și să junghie și să piardă. Em am venit ca 
viață să aibă și din belșug să aibă“. Căci El a venit mu mumiaă 
ca ușă prin care cel ce va imtra, ci ca ușa prim care va afla viață 
dim belșug (loan 10, 9). Dar lisus «e și ușa prin care intră oile 
înseși la Dumnezeu Tatăl. Căci prin umanitatea Lai blindă și 
curată se intră la dumnezeirea Lai; prin El ca om se intră la El 
ca Fiul bui Dumnezeu și ia Tatăl, la iubirea Tatălui față de Fiul 
și faţă de cei făcuţi și sei fii. Dar a venit şi ca Păstorul cel bun 
care duce oile la pășune grasă, ba își dă și viața pentru oile Sale: 
„Eu sînt Păstorul cal bun. Păstorul cel bum își pume viața pen- 
tru oile Sale“ (Ioan 10, 11). El a venit să scape, cu prețul vie- 
ţii, oile de primejdia morții care pîndește prin păcatul despăr- 
ţirii de Păstor, păcat în care sînt țimurte. 

El mu împlinește slujba de Păstor pentru sîmbrie, de a- 
ceea nu fuge „cînd vine lupul care le răpește și le risipește“ 
(loan 10, 12). Ce plată ar putea primi Cel ce are toate bunătă- 
țile? Ei e Păstorul oilor care-i sînt proprii, nu străine. Cine 
are atit de multă dragoste faţă de sufletele omemești, ca ale 
Lui, decât Dumnezeu care le-a areat și Fiul lui Dumnezeu 
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prin care s-au creat și care și le-a făcut și mai proprii, fă- 
cîndu-Se și El om? Și cine le cunoaște și deci cine le iubește 
atît de mult ca El? lar dacă Îl iubesc și ele, Îl cunosc și ele în 
măsura în care Îl iubesc. 

Nici un om mu poate spune de alții că sînt ai lui. Și mici 
umul mu se poate socoti prin sine păstorul lor, ci doar dacă i se 
dau în oarecare grijă de Cel ce e mai mare și decît ei și decât 
el. Şi nimeni mu cunoaște pe om ca Făcătornul lui; mici m-a ară- 
tat prim vreo faptă așa de mare ca cea ia creației, că-l iubește 
aşa de mult. În baza acestei cunoașteri și iubiri se apropie de 
oameni așa de mult, că-și ia asupră-și prin întrupare grija de 
Păstor al lor, gata să-i apere pînă la moarte. „Ea sânt Păsto- 
rul cel bun și cunosc pe ale Mele și ele mă cunosc pe Mine“ 
(Doam 10, 14). 

Desigur, oile nu-și cunosc păstorul, cum le cunoaște el. 
Dar îl știu deosebit de falșii păstori. Îl cunosc prim simțimea 
iubirii Laui, prin glasul lui, în care îi simt iubirea. 

lisus afirmă că îi cunoaște pe oameni și ei Îl cumosc pe El 
ca om, cum cunoaște EI pe Tatăl și Tatăl Îl cunoaște pe El ca 
Dumnezeu. Își afirmă amândouă firile într-o unică Persoană. 
Prim aceasta însă se arată punte între Dumnezeu și oameni. E 
o cunoaștere care e una cu iubirea. Cu cât îi cunoști mai muult 
pe oameni, cu atît îi dubești mai mult. Și aceasta Îl face să-și 
dea viața pentru aa să-i apere de furul și tilharul care vrea 
să-i piardă. Se dă pe Sine morţii apărîndu-i, știind că El va 
învinge moartea. Și acesta e nun mod nou, definitiv, prin care 
îi va scăpa de moartea pe care le-o pregătește acela. Căci fiind 
cunoașterea și iubirea unei Persoane, care e și Dumnezeu și 
am, e plină de atîta putere, încît poate învinge moartea. Căci 
Cel ce cunoaște și iubește pe oamemi, e Același cu Cel ce îu- 
bește şi cunoaște pe Tatăl și pe care Îl iubește și cunoaște 
Tatăl; și El Îl cumoaște și iubește pe Tatăl așa de mult, pe cît 
Îl cunoaște și iubeşte pe El Tatăl. Astfel cunoaşte și iubește 
pe oamemi cu puterea de cunoaștere și de iubire a Tatălui, al 
ultimruilui izvor al iubirii și cunoașterii, deci și al vieții. 

Un ecou al acestei iubiri a păstorului care-și dă viața pen- 
tru oile sale cuvîntătoare e redat de poporul român în poezia 
„Miorița“, în care păstorul se unește prin moarte cu suflebul 
omemesc (psyche e feminin în grecește), ca și cu o „dulce mi- 
reasă, a lumii crăiasă“. „Precum Mă cunoaște Tatăl și Eu Îl 
cunosc pe Tatăl, și viața Mea o pun pentru oi“ (loan 10, 15). 
Își pune viața ca om pentru oameni, precum 0 pune pentru 
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Tatăl. Deci pune în iubirea pentru oameni intensitatea pe care 
o pune în iubirea pentru Tatăl. 

Iar această iubire o promite lisus pentru toate oile vii- 
voare și pentru toate sufletele care vor crede în El și var intra 
prin El în staulul Lai, în Biserică. Și ele vor fi dim toate mea- 
muriile. Nu se var meduce ila cele ce au început să se alipească 
Lui dintre iudei: „Am și albe oi, care mu sînt din staulul aces- 
ta. Și pe acelea trebuie să le aduc şi vor auzi glasul Meu și va 
fi 'o turmă și un păstor“ (loan 10, 16). 

Oamemnii sînt așa de mult iubiţi chiar de Tatăl, pentru că 
însuși Fiul Lui făcut om și iubit de Tatăl ca atare îi iubește 
pe oameni pină la a-și da viața pentru ei. Iubirea față de oa- 
meni e unită cu iubirea între cele două Persoane dumine- 
zeiești. Nu-și despart iubirea între Ele de iubirea faţă de oa- 
memi. De aceea Fiul Cel de o fiimță cu Tatăl se face om, ca 
EI să iubească pe oameni și ca în această iubire a Fiului faţă 
de oameni să se manifeste iubirea Tatălui față de «ei; sau în 
iubirea de oameni a Fiului Său, Tatăl să vadă dusă pînă la 
capăt iubirea Fiului Său, care e măscut ca Fiu iubitor. Iubind 
pe oameni, ca făpturi ale Tatălui, Fiul Tatălui arată împli- 
nită pînă la capăt iubirea Lai de oameni. Dar în aceasta 'Ta- 
tăl vede și o deplină iubire a Fiului Său faţă de Sine. 

În general, Cel ce iubește cu adevărat, iubeşte pe toţi. Nu 
poate îmbi pe umii, meiubind pe alții. Cu atit mai mult mu poate 
face aceasta Dumnezeu. 

Dar cine poate epuiza mesfîrșitele înțelesuri cuprinse în 
cuvîntul următor al lui lisus, oa în toate cuvintele Lui: „Pen- 
tru aceasta Mă iubește Tatăl, pentru că Îmi pun sufletul 
Meu, ca iarăși să-l iau“ (loan 10, 17). 

În moartea lui Iisus ca jertfă se întilneşte iubirea Lai faţă 
de Tatăl și de oameni — care e și ea iubire faţă de Tatăl — 
cu iubirea ca răspuns al Tatăhui. Şi iubirea ca supremă sim 
țire a vieții celui iubit și deci ca supremă manifestare a vieţii 
proprii — căci numai viața are simţine — învinge moartea. 

De 'aceea spune lisus în cuvîntul de mai sus: „Îmi pun su- 
flebul, ca iarăși să-l iau“. Îl ia și E], dar Îl ia și pentru că 
1-l dă Tatăl, ca un dar înnoit, întărit cu puterea Tatălui pen- 
tru veci. Aici Iisus își afimmă umanitatea Sa pe care o dă Ta- 
tălui penru oameni și o primește înnoită de la Tatăl, ca să o 
redea și celor ce vor muri cu Hristos pentru Tatăl. 

Moartea Lui nu mai înseamnă, ca moartea celorlalți oa- 
meni care nu cred în El, o răpire a sufletului Lai din trupul 
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Lui, fără voia Lui, în urma slăbirii sufletului și a trupului 
Lui, prin păcatul despărțirii de Dumnezeu. Ci e o dăruire de 
bunăvoie a Lui din iubire, ceea ce arată puterea Lui şi uni- 
mea în care se află cu Tatăl, chiar în moartea Lui ca dar al 
Său. În moartea Lai se manifestă o putere totală de dămuire 
din iubire. Puterea aceasta rămîne în El chiar în moartea Lui. 
De aceea o poate învinge. Dar are această putere, pentru că 
e Fiul dui Dumnezeu. Deci o are de la Tatăl. „Nimeni mu îl ia 
(sufiletul) de la Mine, ci Eu de la Mine însumi îl pun. Putere 
am să-l pun și putere am iarăși să-l iau. Această putere am 
primit-o de la Tatăl Meu“ (loan 10, 18). Îşi afirmă iarăși ca- 
libatea Sa de Fiu al lui Dumnezeu. 

Aceste afimmări au produs iarăşi dezbinare între ascultă- 
tari, unii socobindu-L că are demon, pentru că se face pe Sine 
Dumnezeu; alții dedlarînd că nu poate un demomizat să medea 
vederea unui orb. 

La sărbătoarea Înnoirii templului, care cădea iama (loan 
10, 22), cu vreo cinci săptămâni înaimte de răstignirea Sa, lisus 
se plimba în partea de răsănit a templuihui, într-o galerie des- 
chisă, împodobită cu stîlpi, mumită Pridvorul lui Solomon. 

Iudeii văzindu-L, L-au împresurat, zicându-l: „Pînă când 
me scoţi sufletul? Dacă Tu ești Hristosul, spune-ne mouă fără 
sfială“ (Ioan 10, 24). Le trebuiau tot mai multe declaraţii ale 
Lui pentru 'a-L, ucide. 

lisus le-a răspuns iarăși, repetînd mărturisirile de mai 
înaimte că este Hristosul, meexcluzînd mici acum pe Dumnezeu 
însuși ca Tată al Lui. Căai spune că Tatăl însuși mărturisește 
despre Sine prin faptele ce le face EI; dar ei mu cred, pentru 
că nu sânt dintre oile Lai. Își repetă calitatea de Păstorul 'cel 
bun, iar pe oamenii care cred în EI, ca oile Lui. lar faptele 
Sale minunate le dă ca mărturii ale Tatălui despre El, sau ca 
făcute de Tatăl prin El, ceea ce înseamnă că sînt uniţi prin 
Fiinţă, deși îndoiţi ca Persoane. 

„lisus le-a răspuns: V-am spus și nu credeţi. Lauarurile 
pe care le fac în mumele Tatălui (trimis de Tatăl, nm.), aces- 
tea mărturisesc despre Mine. Dar voi nu credeţi, pentru că nau 
sânteţi dimtre oile Mele“ (loan 10, 25—26). 

Înbre El și oile Lai există o „imterioritate veciprocă“. Ele 
ascultă glasul Laui, pentru că Îl cunosc ca Păstor al lor și merg 
după El și El le cunoaște oa ale Lui. El are atîta putere, că le 
dă viață veșnică, ceea ce nu poate face decât ca Dummezeu. 
EI ţine să se reveleze oamenilor ca Păstorul lor cel bum, aa Cel 
ce le poate da viața veșnică, pentru ca ele să vină după EI. Nu 
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pentma a fi lăudat Ii se descoperă ca Finul lui Dumnezeu, ci pen- 
tu ca să vină după EI, să intre în comnumiume cu Ed, și prin 
aceasta să primească viața veșnică, 

„Și Em de dau lor viață veșnică și nu vor pieri în veac 
și din mîna Mea nimeni nu le va răpi“ (loan 10, 28). Era o 
declarație de mare îndrăzneală. Dar nu pentru la se mândri, ci 
pentru ca oamenii cunoscîndu-L. ca atare, să vină după E] și 
să se mîntuiască în veci de moarte. 

Dar mu are puterea de-a da viața de veci ca o Persoană 
singunatecă, de Sine, ca o Persoană dumnezeiască, afară de 
care n-ar fi alta. Ci în numire cu altă Persoamă dummezeiască, 
cu care este însă umit ca Fiul cu Tatăl. Încît, a nu putea fi 
răpiți oamenii dim mîna Lai, înseamnă a mu putea îi răpiți 
din mâna Tatălui. Mereu Hristos își afirmă unitatea de ființă 
cu "Tatăl, dar și deosebirea Lui ca Persoană de Persoana Ta- 
tălui. lar deosebirea între El și Tatăl constă în faptul că Tatăl, 
îi dă toate, iar El le primește dim mîna Tatălui, dar fără ca Fuerosa 
mâna 'Datălui să se despartă de mâna Fiului. Fiul trăiește în eul, 
mina sau în puterea Lui, mâna sau puterea Tatălui. Chiar oile Vi „A 
sau voimța lor de-a fi ale Fiului, je vine din puterea Tatălui. pă 
În lucrarea mântuirii oamenilor, Fiul întrupat ga om mu e 
singnuir. 

Dar în faptul că Tatăl dă Fiului toate, iar Fiul ile pri- 
mește, se arată că Tatăl e mai nare ca toți. „Tatăl Meu, care 
Mi le-a dat, este mai mare decit toţi și nimeni mu poate să le 
răpească din mâna Tatălui Meu“ (loan 10, 29). 

Însă în faptul că toate sînt date de Tatăl, iar Fiului 1 se dau 
toate, se anată mu mumai că Tatăl e mai mare ca toți și ca 
toate, ci și că Fiul și Tatăl sânt suna în fiinţă. (Că) Tatăl îşi dă 
Fiului, odată cu puterea Lui, însăși fiinţa. 

lar „Ea și 'Tatăl una sîntem“ — conibinnă 





Mânitazirtoarnull 
Era cea mai ă defini ităţii Sale de. fiinţă 'Ta- 
tăl, odată cu _ deosebirea Lor personală. E o definire cane a 


slujit ca temei Bisericii pentru formularea îmvățăturii despre 
Sfinta Tineime. 

Dar această afimmare a unității Sale în fiimță cu Tatăl 
stîmiea cea mai mare indignare a căpeteniilor iudeilor, una tot 
așa de mare ca și părerea lor că lisus se declară Dumnezeu în 
locul lui Dumnezeu. 

De aceea, auzind această declaraţie a Lui, „iudeii iarăși 
am buat pietre ca să arunce asupra Laui“ (loan 10, 31). 
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„lisus le-a răspuns: Multe lucruri bune v-am arătat vouă 
de la Tatăl Meu. Pentru care din ele aruncaţi cu pietre asupra 
Mea?“ (loan 10, 32). Adică: dacă n-aș îi uma cu Tatăl, nu v-aș 
fi arătat o putere prin care am făcut atîtea vimdecări și nu 
v-aș fi descoperit învățături atît de înalte. Puteau fi ele de la 
Mime ca om? Sau de la cel rău? Pe care din raceste fapte sau 
învățături bume ile socotiți mecorespumzătoare cu strimsa Mea 
amitate cu Tatăl, ca să aruncaţi cu pietre asupra Mea, ca lău- 
dindu-Mă îm chip mincinos cu unitatea Mea cu Tatăl? 

Iudeii i-au dat la aceasta un răspuns care ema o contrazi- 
cere în el însuși. Recunoașterm că ne-ai arătat lucruri bune 
„Și nu pentru ele aruncăm cu pietre asupra Ta, ci pentru 

„om fiind, Te faci pe Tine Fiul lui Dummezenu'“ (loan 10, 
33) "si recunoșteau că faptele minunate aie lui lisus și îmvă- 
țăturile celei mai înalte viețuiri nu le putea da un om, cu 
atit mai puţin umul care se face pe Sine în chip anincinos Dum- 
nezeu, jiemind pe Dumnezeu. 

lisus continuă să le dovedească dumnezeirea Sa pe te- 
meiul faptelor Sale uai presus de cele omenești. Chiar pe baza 
Legii, pe care ei o respectau, a Saripturii, „care mu poate fi 
desființată “, chiar pe baza ei contimuă să le arate că El e mai 
mult, că El e Dumnezeu mai presus de oamenii numiţi ei în- 
șiși dummezei de către cuvintul dlui Dummezeu din Saripbură. 
Oamenii mu sânt total despărțiți de Dumnezeu cind fac binele. 
De aceea nu este El, care face fapte megrăit mai bune decît 
ei, Dumnezeu într-un sens superior lor, deşi e şi om? 

Iisus nu a spus atunci numai cele mai adinci, mai bogate 
şi mai mepieriboare cuvinte dim istomnie, ci la folosit și 'o logică 
strînsă în dovedirea dumnezeirii Salle. 

De aceea la reproșul iudeilor că se face Dumnezeu, supă- 


rind pe Dumnezeu, „lisus le-a răspuns: „Nu e scris în, Legea 
voastră că: „Eu am zis: dummnezei sînteți“? Ps. 
81, 6). 

Dar acest text din Psalm, care sună în întbregime: „Eu 
am zis: dummnezei sânteţi și toți fii ai Celui Prea Înalt“, a fost 
folosit de lisus mai probabil în sensul: Cum a putut spune 
Dummezeu în Scriptură că oamenii sînt dummnezei, sau încum- 
mezeiţi şi ânfiaţi, dacă mu referindu-se la viitor, cind va dri- 
mite pe Fiul Său Unul Născut ca om, în umire cu care toți 
care vor crede în E vor fi îndummezeiţi și înfiaţi? În icuvân- 
tul di salm e . 
un Fiu ă fiinţă, care va_veni_ dim cer ca să fac 
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O „ Aceasta o va face El prin faptele Lui. De a- 
ceea “Tisus continuă după citirea cuvîntului amintit din Psal- 
mul 81: „Dacă i-a mumit dummnezei pe aceia — și Soriphura 
mu poate fi desfiimțată — despre Cel pe care Tatăl L-a sfin- 
țit și L-a trimis în lume (de dincolo de lume, n.n.), voi zi- 
ceţi că: Tu hulești, fiindcă am spus: Sînt Fiul lui Dummezeu: 
Dacă mu fac lucrurile Tatălui Meu, să nu credeţi în Mine: Iar 
dacă le fac, chiar dacă mu credeţi în Mine, credeţi în aceste 
lucruri, ca să ştiţi şi să cunoașteţi că Tatăl este în Mine și Eu 
în 'Tatăl“ țloan_ÎŢ, 32—38|. În Dumnezeu, în care Persoanele 
sînt una în ființă, aceste Persoane sînt una în alta. Era o în- 
țelegere a lui Dumnezeu în Treime. Era Dumnezeul real al 
imbirii. lar o astfel de existenţă a Tatălui în Fiul și a Fiului 
îm. Tatăl, ena temeiul pentm ca Tatăl să fie şi în Fiul făcut 
om, sau Fiul făcut om în Tatăl. Dar aceasta mu mai lasă mici 
o despărțire între faptele Pensoanelor divine. 

Dacă mu vă convime să credeţi în Mine, lăsaţi-vă biruiți 
de realitatea obiectivă a faptelor mai presus de puterea ome- 
mească ce le fac, ca să cumoașteți că mu de pot face de la Mime, 
dacă nu e Dumnezeu ca Tată în Mine și Eu în El. Era forma 
în care exprima unitatea Sa de fiinţă cu Tatăl. Nu, exprima 


prim ele o interioritate_ pur_maorală (sad p 
exista și între noi şi Dumnezeu. Căci Îl mnuumea pe Tatăl, mu 


„Tatăl nostru“, (ci), Tatăl _M și se dedlara trimis de Tatăl, 
cum mu spunea de ie Fi Și indica drept dovadă 
despre aceasta fiaptele deosebite de ale tuturor oamenilor. 
Neputînd suferi această afirmare îndrăzneață a lui lisus, 
care 'ema asociată şi cu meînțelegerea lui Dummezeu Cel iade- sila V. 
vărat, iudeii „căutau iarăși să-L, prindă“ (loan 10, 39). Aproape 2%4tSa 
fiecare dialog cu El îi înfuria în așa măsură, că se termina cu sut fe 
încercarea lor de sa-L, ucide, sau de sa-L prinde pentru a-L ațălea 
judieaa. cto ve e “en dale 
Dar disus a scăpat și de astă dată din mîna dor (loan 10, 
39). Și văzînd că e omemește cu meputință să mai rămână în 
Temusalim, sub 'amenințarea să piară „sub furia anulțimii“* de 
conducători «ai dudeilor, se hotărî să plece și se metrase în Pe- 
neea, pe malul de răsărit al lordamului, unde Iisus primise bo- 
tezul de illa Ioam, unde era a populație rară și străimă de agita- 
ţia violemtă ia fariseilor şi unde se putea reculege în 'aștepta- 
rea morții. Ena o regiune apropiată de pustiul unde se mecu- 
lasese și după botezul de la Ioan, înainte de începerea propo- 
văduirii (Bougaud, op. cit., II, p. 324). 
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XV. Plecarea lui Lisus la Ierusalim spre patima Sa. 


De acolo, după ce se hotărt, după o vreme, să meargă la 
Ierusalim, se apropie de cetatea Ierihonnului, înconjunat, ca în 
toate drumurile Lai, de săraci, de bolnavi, de umiliți, de co- 
pii, pe care îi mângîia, îi vindeca, atunci cînd era cazul. Pe 
drum spre lenihon, le vorbi Apostolilor despre patima ce-L 
aștepta acolo. Le spunea aceasta în urma convorbiri cu tînă- 
rul bogat. Le spuse Apostolilor, după ce Petru Îi declanase: „lată, 
noi am dăsat toate și i-am unmat ie“ (Lmoa 18, 28). Hris- 
tos îi răspumde că „mu este mici unul, care, părăsimd în vea- 
cul acesta totul pentru Împărăţie, să nu ia în cel viitor viața 
veșnică“ (Laica 18, 38-30). Și dindu-se pe Sine ca pildă, a 
domtimuat spunându-le că E], suindu-se acum cu ei la lerusa- 
lim, își va da chiar viața pentm a întemeia Împărăția feri- 
cirii veșnice. 

„Și luând ta Sime pe cei doisprezece, a zis către ei; „lată, 
ne suim la Ierusalim și se vor împlini toate cele spuse prin 
prooroci despre Fiul Omului. Căci va fi dat păgînilor şi va fi 
batjocorit şi va fi ocărît și scuipat. Și după ce Îl vor biciui, 
Îl vor ucide. Iar a treia zi va învia“ (Luca 18, 31—33). 

Cînd s-a apropiat de Ierihon, a vindecat pe um orb, care 
îi cerea să aibă milă de el. Era un mou prilej oare făcu pe 
acest om şi mulțimea ce-i urma să slăvească în El pe Dum- 
NIeZENU. 

lar intrînd în lerihom, avu doc întimplarea cu Zaheu, 
mai-marele vameșilor de la vama din marginea acelui onaș, 
prim care treceau călătorii ce veneau din răsărit, în Iudeea. 
Ni se dă prin el o pildă că mu numai săracii sînt primiți de 
Hristos, ci și cei îmbogățiți pe medrept, cînd se pocăiesc în 
așa fel încât sînt îm stare să renunțe la o mare parte din avu- 
ţia lor. Fapta lui Zaheu e și o dovadă despre coviârșiboarea 
impresie ce i-a făcut-o chiar vestea despre lisus, încît sub 
pultenea ei, fiind mic de statură, wenumţind, ca un copil, la 
orice mândrie, se sui într-un copac de la marginea drumu- 
dui pe numde ştia că va trece, ca să-L. vadă. Iisus, prețuind 
fapta, l-a pofiit să coboare, arătind că-i va face bucuria să 
stea cu el în 'miod deosebit în casa lui, deși era vameș dispre- 
țuit de toţi și riscînd El însuși critica acestei fapte a Lui. 

Impresionat 'de atîta iubire dim partea Celui came cânta 
mai presus de toate trezirea umamității în cei ce au fost fă- 
cauţi să fie oameni, Zaheu a declarat îndată că va da jumă- 
tate din averea sa săracilor, ceea ce nu făcuse tinămul care 
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avea averea dim moștenire cimstită. Ba nai muult, mânat de 
porumea umei pocăințe cu fapta, vameşul ia declarat: „Dacă 
am măpăstuit pe cineva cu ceva, îi întorc împătnit“ (Luca 19, 
8). Acest fel de simţiri îl produce în om trăirea reală a pu- 
verii dui Dummezeu. Cel bun își face simțită puterea bunătă- 
ţii în molipsirea de ea ă altuia. Acesta mu mai poate suporta 
răul făcut și caută să scape de amintirea chinuitoare la luă 
prinbr-un suumplus de bine. 

Zaheu simţea pe Dumnezeu în Hristos. lar Hristos s-a 
îolosit de simţirea lui Zaheu ca să declare, cu autoritatea lui 
dummiezeiască, miîmtuită casa lui Zaheu și ca să dea un exem- 
plu că poate face fiu al lui Avraam, pe cineva oricât de păcă- 
tos a fost. Și dealarindu-Se direct Fiul lui Dumnezeu, arăta 
că mai ales pentru mântuirea celor pierduţi s-a făcut Firul 
dui Dummezeu Fiul Omrului. Nici um om mu e pierdut defimi- 
tiv în fața lui Dumnezeu. Și cum s-ar fi bucurat de această 
asigurare vameșul Zaheu, dacă lisus mu S-ar fi descoperit 
ca Fiul dui Dumnezeu care are puterea să mîntuiască: „Și a 
zis lisus: Astăzi s-a făcut mîntuire casei acesteia. Căci și 'a- 
cesta este fiu al lui Avraam. Căci Fiul Omului a venit să 
caute și să mântuiască pe cel pierdut“ (Le. 19, 9—10). 

Aîlîndu-se lisus la răsărit de lordan, Maria și Marta, su- 
rorile lui Lazăr, um apropiat de lisus și iubit de El, care lo- 
cuia în Betania, la trei km. de Ierusalim, unde se pare că se 
retrăgea lisus în multe seri din Ierusalim, după dialogurile 
cu conducătorii iudeilor, terminate cu încercarea lor de a-L 
ucide, i-au trimis ştirea că fratele lor era bolnav: „Doamne, 
cel pe care-l iubeşti este bolnav“ (loan 11, 3). 

Evanghelia Sf. Joan descrie pe larg fapta învierii dui La- 
zăr, aa o dovadă a duummezeirii ui Tisnus. 

Primind lisus această ştire, a spus: „„Această boală mu 
este spre moarte, ci pentru slava lui Dumnezeu, ca prin ea 
să slăvească pe Fiul lui Dumnezeu“ (loan 11, 4). Voia să dea 
chiar în preajma patimilor Sale o dovadă a dumnezeinii Sale, 
o dovadă că mu va muri dim neputinţă, ca orice om, ci pen- 
tru că vrea să facă din moartea Sa o jertiă, sau un semn de 
iubire către Dumnezeu și oameni și un mijloc de biruire a 
morţii. De aceea a mai rămas două zile în locul umde era 
cu ucenicii Săi (loam 11, 6). Apoi, spunînd ucenicilor: „Să 
mergem în ludeea“, aceștia i-au zis: „Învăţătorule, acum (de 
curînd) căutau iudeii să Te ucidă cu pietre și iarăși Te duci 
acolo?“ (loan 11, 7). Betania, unde se duceau pentru Lazăr, 
era lîngă Ierusalim. Spunindu-le um cuvînt prim care le da 
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12 — Chipul evanghelic al lui Iisus Hristos 

















să înțeleagă că timpul vieții păminteşti, cind mai poate face 
minuni, se apropie de sfirșit, după aceea la zis: „Lazăr, prie- 
tenul nostru, a adormit; dar merg să-l trezesc“ (loan 11, 11). 
Se afinma și prin aceasta ca Dumnezeu, pentru care moartea 
este un somn, din care El poate trezi pe cal adormit. Ucenicii 
admiteau încă greu că Iisus poate învia um mort, deci că e 
Dummezeu. De aceea au înțeles cuvîntul lui Iisus ca vorbind 
despre un somn propriu-zis. A trebuit ca lisus să le spună pe 
față: „Lazăr a murit“ (loan 11, 14). Toma, mai sincer în a-și 
exprima meînțelegerea pentru afirmarea lui lisus că merge 
să-l învie pe Lazăr, ci crezînd că merge să piimească moar- 
tea de la iudei, a zis celorlalți uoenici, mărburisindu-și 'alipi- 
rea față de El: „Să mergem și să murim și moi cu El“ (loan 
11, 16). Cînd tau sosit la Betania, Lazăr era mort de patru 
zile, ca să nu se mai creadă că suferise numai o moarte 'apa- 
rentă, care nu poate ţine mai mult de trei zile. Şi veniseră Ja 
surorile lui Marta și Maria mulţi iudei să le mâîngiie. Marta, 
care se afla pe afară, auzind că vine lisus, i-a ieșit în întîm- 
pinare înainte de-a ajunge E] în sat, iar Maria şedea în casă, 
cu mulţi iudei. Marta nu voia să spună că se duce în în- 
tîimpinarea Lui, pînă mu va avea încuviințarea de la lisus, 
căci știa şi ea de dușmămia acelora. Avea trebuința să vor- 
bească lisus cu ea pentru a o convinge pe ea, care era mai 
îndoielnică, despre dumnezeirea Lui și despre puterea de a-l 
învia pe Lazăr. Marta și-a exprimat întîi regretul că n-a 
venit mai repede, căci de boală credea că l-ar fi putut vim- 
deca lisus, dar din moarte nu-l va putea învia: „„Doamme, 
de-ai îi fost aici, fratele meu n-ar fi murit“ (loan 11, 21). 
Când lisus i-a spus: „Fratele tău va învia“, ea i-a răspuns: 
„Știu că va învia la înviere, în ziua cea de apoi“ (loan LU], 
23—24). 

lisus a răspuns îndoielii Martei cu următoarea declara- 
ție: „Eu sînt învierea şi viaţa. Cel ce crede în Mine chiar 
dacă va muri, va trăi. Și oricine trăieşte și crede în Mine, nu 
va muri în veac. Crezi tu aceasta?“ Auzind această deala- 
nație, Marta a răspuns la întrebare că a crezut totdeauna că 
El e Fiul lui Dumnezeu venit în lume. Dar se pare că și sea, 
ca și Apostolii, încă mu trăgeau din aceasta concluzia că poate 
învia morții: „Da, Doamne, eu am crezut că Tu ești Hristo- 
sul, Fiul lui Dumnezeu, care a venit în lume“ (loan Ll, 
25—27). 

Iisus se mumise: pîinea care s-a coborit din cer, apa vie, 
sau apa vieţii, lumina Jumii, adevărul, calea și viața. Sf. E- 
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vanghelist Ioan Îl numise Cuvântul. Acum se mumește în- 
vierea şi viața. El este, ca Persoană dumnezeiască, toate a- 
cestea. El este biruitorul morţii, căci este izvorul vieţii. Viața 
deplină de care ţine conștiința, nu-și poate avea suportul de- 
cât într-o Pensoamă, ca cea care trăiește în mod conștient. Nu- 
mai atenția și iubirea Lui conștientă, în calitate de Persoamă, 
poate scăpa de moarte persoanele create, spre care se în- 
dreaptă atenția și imbirea Lui. Căci numai Ea poate învinge, 
prin viața sei covârșitoare moartea și poate da viața veșnică. 
Eu simt chiar îm relaţia cu persoana umană că plusul de viață 
nu-mi vine din simpla ei prezenţă, ci dim atenţia ei față de 
mime, în ceea ce se arată caractemul ei de persoamă. Animia- 
hul mu e simţit de mine ca inadiant de viață. 

Cime crede în Hristos, cime Îl simte aa Fiul lui Dumne- 
zeu, chiar de moare cu trupul, trăiește au sufletul, căci pri- 
mește moartea cu această convingere. De aceea, cel ce tră- 
iește pe pămînt crezind în Hristos, sau simțind relaţia cu E, 
nu va muri în veci, căci moartea lui cu trupul mu e moarte 
propriu-zisă. 

Apoi lisus i-a spus Martei să cheme şi pe Maria. Şi Mar- 
ta ia chemat-o în taină din mulţimea iudeilor ce-o înconju- 
rau în casă. Aceștia văzînd-o că pleacă, au plecat şi ei după 
ea, crezând că merge la mormântul lui Lazăr. 

Ajungând la Iisus, care se afla încă la locul unde îl în- 
tîmpimase Marta, a căzut plingînd la picioarele Lui, 'expri- 
mându-și și ea convingerea că dacă lisus ar fi fost lîngă îna- 
tele ei bolnav, n-ar fi murit. Văzind-o pe ea şi pe toţi iu- 
deii care veniseră după ea plîngind, lisus a suspinat şi a lă- 
rima şi EI, trăind (Ca)un om durerea oamenilor. 

Întrebînd apoi ninde este mormîntul lui Lazăr, a mers la 
al cu toată lumea. Era, ca în obiceiul locului și al timpu- 
lui, o peșteră cu o piabră așezată pe uşa ei. lisus cerîndu-le 
celor de față să ridice piabra, Marta exprimându-și dim nou 
îndoiala că fratele ei poate fi înviat, i-a zis: „„Doamme, deja 
miroase, că e a patna zi“, 

Iisus i-a răspuns, reproșîndu-i îndoiala pe care aceea și-o 
exprima din mou, după ce-i spusese că-l poate învia: „Nu 
ţi-am spus că dacă vei arede, vei vedea slava lui Dumnezeu?“ 
(loan 11, 39—A40). 

Oamenii care au fost în preajma lui lisus și au Propo- 
văduit în VWume dummezeirea și faptele Lui dumnezeiești, cu 
prețul vieţii, m-au fost miște maivi lesne încrezători, ci a tre- 
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but ca lisus să le dea multe dovezi despre acestea, ca să-i 
aducă la convingerea nedlimtită despre ele. 

După ce au ridicat piatra, „lisus și-a ridicat ochii în sus 
și a zis: Părinte, îţi mulțumesc că M-ai ascultat. Eu ştiam că 
totdeauna Mă asculți. Dar pentru mulţimea care stă înmpre- 
jur am zis, ca să creadă că Tu M-ai trimis“ (loan 11, 41—42). 

Apoi strigînd cu glas mare: „Lazăre, ieși afară!“ (loan 
11, 43), acela (a ieșit din mormânit. 

Iisus vede încă înainte de-a fi înviat pe Lazăr că Tatăl 
L-a ascultat și drept unmare îl va învia pe acela. Căci știe 
că totdeauma îl ascultă. Dar Îi mulțumește acum în fața mul- 
țimii, ca ea să știe aceasta, că El L-a trimis şi că toate le 
face ascultind de Tatăl, și dim puterea Lui, că deci El mu e 
singur în cele ce le face, ci e Fiul Tatălui. Niciodată Iisus 
nu se prezintă ca Dumnezeul amic, oi totdeauna ca Fiu sal 
Tatălui, aa „Dumnezeu adevărat din Dumnezeu adevărat“. E] 
nu înlătură pe Dumnezeu, dîndu-Se pe Sine Dumnezeu, cum Il 
acuzau conducătorii ewneilor, ci e Fiul dlui Dumnezeu. 

Văzîndu-L pe Lazăr îmviat, umii iudei au crezut, alții 
s-au dus la famisei și la arhierei și le-au spus de fapta aceas- 
ta ia dui Iisus. 

lar aceia, înfricoșaţi că va atrage tot poporul la El, într-o 
credință comună cu a tuturor meamurilor şi memiaiavind ca 
un maam deosebit o credință care-l deosebește de celelalte și că 
romanii, care stăpîneau atunci toate neamurile cunoscute, îi 
va comtopi cu ele, au hotărît să-L. ucidă. Era și o ambiţie de 
ardim politic, care-i făcea să respingă universalismul eredin- 
ței propovăduite de Hristos: 

„Dacă-L lăsăm așa, toți vor crede în El și vor veni ro- 
mamii și me vor ina și țara și neamul“. Astfel Caiafa, aare era 
arhiereu în amul acela, adunând Sinedriul, le-a spus: „Voi ma 
ştiţi mimic! Nici mu cugetaţi că vă este mai de folos să moară 
um om pentru popor, decât să moară tot neamul“ (loan, 48—50). 

Caiafa spune că lisus va muri pentru neam. Dar proorocia 
lui avea să se refere, fără să-și dea el seama, la toate neamuu- 
rile şi anume penbru neamul evreiesc în sensul că mu va ră- 
mâînea distinct de toate, iar pentru celalalte, în sensul că se 
vor mântui, fără ca prin aceasta să se contopească. Pentru 
meamul iudaic a cugetat greșit că credința în Hinistos îl va 
contopi cu celeilalte meamuri. Dacă L-ar fi primit pe Hiristos, 
ar fi rămas și el în existență, mu disipit în toată lumea, ci în 
țara lui ca celelalte popoare. Neprimind pe Hristos, și prim a- 
ceasta s-a păstrat distinet, dar cu prețul aunor grele suferințe. 
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Dar din cuvintele Si. Evanghelist loan se poate deduce 
mai 'ales că proorocia lui Caiafa a avut şi sensul că tot mearmrul 
amemesc va redeveni umrul prim credința în Hrrisbos. 

„Dar aceasta m-a zis-o de la sine, ci, fiind arhiereu all amu- 
lui 'aceluia, a proorocit că lisus avea să moară pentru mearmn. 
Și mu numai pentru meam, ci și ca să adune laolaltă pe fiii bui 
Dumnezeu cei împrăștiați“ (loan 11, 51—52). 

Bougaud spune de cuvîntul lui Caiafa: „Cuvânt îngrozi- 
tor, căci au se cuvine să omori am om, mici chiar pentru a 
mântui un popor. Strigătul unei politici fără suflet, fără imi- 
mă... Şi cu toate acestea, acest cuvînt închide um adevăr așa 
de înalt, încît Sfintul loan, cînd îl reproduce, îl vede humimat 
de o rază profetică. În ochii lui, acest cuvânt mu este al lui Ca- 
iafa, ci este cuvîntul dictat de rolul lui, este cuvîntul marelui 
preot, jertfitonul cel mare. El avea dreptate să aleagă jertfa. 
Iată de ce, proorocind, fără să ştie, Caiafa spuse într-um înţe- 
les mai înalt decât în înțelesul cel rău voit de el, că mul sin- 
gur (și anume Hristos, nn.), va trebui să moară penbru moi 
toţi ... Cal din urmă arhiereu al Vechiului Așezământ, în anul 
acela, prevede că templul trebuia să înceteze de-a mai fi și 
prin aceasta pregătea chiar el însuși, mai înainte de-a se re- 
trage, jertia și altamul“ (op. cit., II, p. 334). Istoria are și rostul 
pregătirii viitorului; și mai (ales a vieţii viitoare prin sim- 
boaile. A 

„Deci dim ziua aceea s-au hotărît să-L ucidă“ (loam 11, 
53) 

Învierea lui Lazăr, chip profetic al Învierii prim Hristos 
a tuturor oamemilor, ia fost motivul ultim pentru care dusma- 
nul 'Oamemiilor ia decis moartea lui Hristos. Învierea lor trebuia 
plătită sau pregătită de moartea Lai. 

„De aceea Iisus mu mai umbla pe faţă prinbre iudei, ci a 
plecat de acolo într-un ţinut aproape de pustie, într-o cetate 
numită Efraim și 'acollo a rămas cu ucenicii Săi“ (loam, 10, 54). 
S-a dus pentru câteva zile, spre miazănoapte, în acel orășel 
apropiat de Bethel, ca să le poată spune ucenicilor mai munulte 
despre semmnificația morții care-L așteaptă, nurmmată de Înviere. 
Șitia că vremea jertfiei Lui va fi ila Paștele iudaic, pentru a îm- 
plimi cu jemtfa Sa chipul jertfei miehului pascal. Și pînă abunci 
mai era puţin timp. 

Se pare că acum a spus Apostolilor cuvintul miai precis 
despre patima Sa, decât cel redat înaimte de la Luca 18, 31, 'cu- 
vînt spus cînd venea din Pereea, la moartea lui Lazăr: „lată, 
ne suim ila Ierusalim și Fiul Omului va fi dat îm mâma 'arhie- 
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railor și a cărtunarilor și-l. vor osîndi la moarte. Și Îl vor da 
în mâna păgînilor (ostașilor romani, mmn.), ca să-l, batjoco- 
rească și să-L răstignească, dar la treia zi va învia“ (Matei 20, 
18—19). 

era acum se pare că a venit ta E] mama fiilor lui Ze- 
vedei, Iacob și loan, cerînd pentru fiii ei să stea în Împără- 
ţia cerurilor, care știa că se va întemeia prin învierea Lui, 
unui] ila dreapta și altul la stînga Lui, cînd Apostolii mici mu 
puteau înțelege slava acelei Împărăţii, decât în chip apropiat 
de slava iumească. lisus i-a răspuns: „Nu știți ce cereţi“. De 
aceea, întrebîndu-i: „Puteţi bea paharul pe care Îl voi bea 
Eu și să vă botezați cu botezul cu care Mă voi boteza Emu?“, 
ei au răspuns: „Putem“ (Mt. 20, 20—22). 

Iisus repetă iarăşi că va ajunge la slava Sa de Împărat 
prim paharul morții și prim botezul întâlnirii cu Dummezeu, 
prin valoarea sau spiritualizarea sîngelui oare Îl leagă și de 
viața pământească și deci și Apostolii numai prim acestea vor 
ajunge la slava stării lîngă El ca Împărat al acestei Împără- 
ţii. Dar se vede că Apostolii mu înțelegeau încă mici sensul 
paharului și al sângelui. Ei aveau doar sigunanța că lisus va 
putea întemeia și stăpîni această Împărăție pe baza puterii Lui 
dummezeieşti pe care și-a arătat-o în învierea lui Lazăr. 

De aceea, Iisus răspunzîndu-le că ei de fapt vor bea paha- 
rul băut de El și se vor boteza cu botezul Lui, într-un sens 
pe care numai E] îl cunoștea acum, adaugă că starea lor de-a 
dreapta și de-a stinga Lui, ca Împărat în calitatea de om în 
acea Împărăţie, depinde în primul rînd de Tatăl Său. Anată 
prin aceasta atît umitatea Sa cu Tatăl, cît și fapbul că El va 
fi înălțat ca om a starea de-a dreapta Tatălui, prin faptul că 
va fi făcut și ia om Fin 'de către Tatăl. 

Ridicarea oamenilor în slava dumnezeiască e o ridicare 
a lor de către Dummezeul iubitor al Treimii. Nu-i va putea 
face Fiul fraţi ai Lui, fără să-i facă Tatăl fii. Iubirea față de 
oameni e o vevănsare a iubimii dimtre Dummezeu ca Tată și 
Fiu. 

„Și E a zis: Cu adevărat, paharul Meu veţi bea şi cu bo- 
tezul cu care Mă botez vă veţi boteza, dar a şedea de-a dreap- 
ta Mea și de-a stinga Mea mu este al Meu a da, ci se va da 
cărona s-a pregătit de către Tatăl Meu“ (Matei 20, 23). 

Iar precum Fiul și-a înălțat umanibatea coborînd la ea și 
prim aceasta imprimându-i chiar ei această smerită coborire 
la oameni, așa se vor înălța cu Hristos și cei ce se vor smeri 
ca EI: „Cane între voi va voi să fie întîiul, să vă fie vouă 
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slugă, după cum și Fiul 'Omului m-a venit să 1 se slujească, ci 
să slujească și să-și dea sufletul răscumpărare pentru mulţi“ 
(Matei 20, 27—28). i 

Cu cât face cineva mai mult pentru oameni, cu atit se 
înalță mai muult în vaport cu ei. Slujinea îl arată pe cineva 
superior altuia, sau îl impume ca atare chiar celor cărora de 
slujește. 

Apropiimdu-se Paştile iudeilor, lisus reveni după vneo pa- 
tru zile cu Apostolii Săi în Betania, ca de aici să meargă la 
Ierusalim. Sosind în Betamia, vineri seara, a doua zi, simbăta, 
cu șase zile înainte de Paşti, multă lume din Ierusalim auzind 
de venirea Lai acolo, a venit să-L vadă, căci aflase de învierea 
lui Lazăr. lar seara 1 s-a făcut cimă în casa fariseului Simon, 
care fusese vindecat de lisus de Jepră, fiind invitat și Lazăr 
(loan 12, 1—2). Marta, soma lui Lazăr, slujea la masă, iar 
Maria luînd o libră de mnard curat de mare preţ, a uns picioa- 
rele lui lisus și le-a șters cu părul capului, încît toată casa se 
umplu de bună mireasmă. luda Iscarioteanul, ucenicul care 
avea să-L vîndă, «a zis către alți ucenici: De ce m-a vîndut mai 
bine acest nard cu 300 de dinari, pe care să-i fi dat săracilor. 
Si. Evanghelist loan me spume că m-a zis aceasta pentru că-i 
era milă de săraci, ci pentru că purtind punga cu ce venea de 
la (alții pentru întreținerea ucenicilor, fura din conținutul 'ei, 
arătînd în aceasta lăcomia de care era stăpinit. lisus a folosit 
acest prilej pentru a-și anunța din nou moartea Lai şi a vă- 
zut în fapta Mariei o presimţire a morții Lari din marea iubire 
ce-o avea peminu El. Şi punea iubirea faţă de El mai presus de 
iubirea față de oameni, fie ei chiar săraci, căci mu poate iubi 
cineva cu adevărat și deplin pe oamemi, dacă mu iubește pe 
Hiristos. 

Apoi Maria știa că pe săraci îi va putea ajuta şi după 
aceea, pentru că nu sînt în preajma morţii, dar de Iisus simţea 
că va muri curînd. Simțea că trebuie dată îmtîietate faptei de 
iubime față de cel pe care-l vedem în preajma morții, ca să-i 
dăm o mângîiere că moartea mu-l scoate din atenția moastră, 
nu-l izolează; sau la aceasta ne mînă și gindul dureros că pe 
cel ce moare mu-l vom mai 'avea lîngă moi, pe cînd pe cei ne- 
expuși umei morți apropiate, chiar de sînt săraci, îi vom mai 
avea. Kirkegaand a spus că nu trebuie aminată fapta de ajutor 
de la o clipă la alta. Iar această ajutorare mu trebuie amânată 
mai ales în fața umui om aflat în preajma morţii. Căci mefolo- 
sirea «clipei de față poate să te lipsească de orice altă olipă. A 
mu da o întiietate iubirii față de cel ce moare, înseamnă o mare 
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indiferență sufletească mu numai față de el, ci în general. Huda 
se trăda ca un om total tocit sufletește, cu toate că avusese artî- 
tea dovezi alle iubirii lui Hristos faţă de el. De aceea nu putea 
avea milă mici de săraci. Pentru «el, Fiul hui Daummezeu venise 
în hume degeaba. 

„A zis deci lisus: „Las-o, că pentru ziua îngropării Mele 
l-a păstrat. Că pe săraci totdeauna îi aveţi cu voi, dar pe 
Mine nu Mă aveţi totdeauna“ (loan 12, 7—8). Evangheliile ui 
Matei (Matei 26, 7 și urm.) şi Marcu (14, 3 și urm.) mu dau 
numele femeii și plasează masa aceasta înainte de Cina cea 
de Taină și spun că ea 'a vărsat mirul pe capul lui lisus. Poate 
că Maria a făcut aceasta de mai multe ori, căci lisus se du- 
cea aproape în fiecare zi, seara, de la Ierusalim la Betania. 

Bougaud identifică pe Maria, sora Jui Lazăr, cu Maria 
Magdalena. Ea a rămas atît de atașată lui lisus, de cînd i-a 
iertat păcatele vieţii anterioare, din prilejul primei ungeri a 
picioarelor Lai, tot în Betania, și tot în casa lui Simon Le- 
prosull, cu trei ani înaimte (Bouwgaud, op. cit., II, p. 338). Evan- 
ghelia Sf. Luca pune în relief toată duioșia acestei fapte. În 
Betania locuia 'o femeie păcătoasă, care aflînd că lisus se. afla 
acolo, în casa lui Simon Leprosul, a venit și, stînd la spate, 
lingă picioarele Lui, 1 le-a spălat întîi cu lacrimi, apoi de şter- 
gea cu părul capului, I ile sămuta și ile umgea cu mir. Și mu câr- 
teau împotriva ei Apostolii, ci Simon Leprosul aritica în sine 
pe lisus, că se lăsa atins de o femeie păcătoasă. lar lisus i-a 
răspuns ilui Simion că cel căruia î se iartă mai mult, iubeşte 
mai mult. Și invers, cel care iubește mai mult, primește ier- 
tare de mai multe păcate. Pune înitr-o strânsă legătură iubirea 
cu iertarea. Şi conchide: „lemtate sînt păcatele ei cele multe, 
căci a iubit mnult“ (Laca 7, 47). 

Prețuirea iubirii ca semm al depășirii separaţiei wigide 
adusă între oamemi de păcate, o exprimă lisus și prin mermrul- 
țumirea ce i-o arată lui Simon Leprosul, că iimitrind în casa 
lui, mu ti-a dat apă să-și spele picioarele, iar femeia aceasta I-a 
udat picioarele cu lacrimi, le-a șters cu părul caprui ei. Ei 
nu l-a dat sănutare, iar ea de cînd ia intnat, m-a încetat să-l 
sărute picioarele (Luaa 7, 44—45). 

Iisus își amată dumnezeirea prin fapta iertării bubunor pă- 
catalor. Căci um om mu poate ierta decît păcatale săvîrşite de 
cineva combra ui. Dar lisus te iartă pe toate mumai datorită 
vubirii față de El. 


184 





Dar în iertarea omului pentru iubirea față de El, se arată 
și prețuirea ce-o dă Dumnezeu omului. Dumnezeu binevoilește 
să aibă bucurie de iubirea omului. Însă în aceasta lisus își a- 
rată și umanitatea Lui, coborîrea Lui smerită la trebuinţa de-a 
fi iubit de om. De aceea se face om, ca să trăiască ca um om 
bucuria iubirii Lui de către om. 

Pentru identificarea Mariei Magdalena cu Maria, sora lui 
Lazăr, pledează faptul că lisus apreciază atât cînd e numită în 
Evanghelii sora lui Lazăr, cât și când e indicată ca femeia pă- 
cătoasă căreia i se iartă păcatele, mai presus de toate iubi- 
mea ce I-o arată (Luca 10, 42; 7, 47). Apoi de Maria Magda- 
Jena, Evanghelia Sf. Luca spune că lisus scosese din ea șapte 
draci (Luca 8, 3), iar de femeia păcătoasă spune că locuia în 
Betania (Laca 7, 37). 

Iisus n-a cîștigat mumiai iubirea unor bărbaţi deveniți A- 
postoli, ce îl înconjurau continuu, ci și la umor femei care fu- 
seseră vindecate de boli şi-L urmăreau disaret oriunde se du- 
cea, apărînd și slujindu-l mumai când 'ena de trebuință (Luca 
8, 7—8; Matei 27, 55—56; Marcu 15, 41). Maria Magdalena e 
prima între alte cîteva femei, sau e singura came, mai cura- 
joasă prim iubirea sei față de lisus decît Apostolii, a venit a 
bneia zi la monmânt ca să-l umgă trupul (loan 20, 1; Marcu 
16, 1). 

A doua zi, în ziua întîia a săptămânii (Duminica creş- 
timă), Iisus 'a plecat spre Ierusalim (loan 12, 12). Mulţime mnul- 
tă, care venise la praznicul Paștelui, auzind că Iisus vine în 
Ierusalim, a huat mamiuri de finic și (a ieșit întru întîmpimarea 
Lasi. Și striga: „Osana! Bine este cuvîntat Cel ce vine întru 
numele Domnului, Împăratul (lui Israil. Osama întru cei de 
sus!“ Mulţimiea ena copleșită de învierea lui Lazăr de către 
Iisus, despre care auzise (loan 12, 13, 18). 

Ha simțea puterea lui lisus atît de mult, că-L socotea ca 
Împărat mai presus de toți conducătorii săi. Dar încă nu-L 
simțea cu deplină siguranță ca Împărat dumnezeiesc. Il so- 
cotea mai degrabă proorocul din Nazaret. 

Dar lisus fi dădea să înțeleagă că e Împărat, dar altfel de 
Împărat. El e Împăratul săracilor, al celor smeriţi, al prumci- 
lor mevimoviaţi. Aceștia Îl primeau simțind că este al lor. Şi 
ca să le anate și mai mult aceasta, cînd s-a apropiat și mai 
mult de Ierusalim, aproape de satul Betfaghe, mai aproape de 
mumtele Măslinilor decit Betania, a trimis pe doi dim ucenici 
să-i aducă um mânz de asină (Sf. Evanghelist Matei vorbește 
și de o asimă și de un mânz al ei), legat de poarta umei case și 


185 

















mânzull ei și după ce o vor dezlega, să spună celor ce vor 
întreba de fapta ilor, că „Dommului îi trebuiește“ (Matei 21, 3). 
Aceasta, ca să se împlinească proorocia: „Spuneţi fiicei Sio- 
nului, iată Împăratul Tău vine la Tine blind și smerit și șe- 
zînd pe 'asin și pe miînz tinăr“ (Matei 21, 5; Zah. 9, 9). Asi- 
nul însuși este la popoarele din Răsărit simbolul blîndeței. 

Iisus imbra ca Împărat, sau arătînd că înaimbează îmbr-um 
alt plan, o Împărăţie de alt ordin. Și ceea ce se întîmpla mu 
era numai un simbol al acelei alte Împărăţii, precum El În- 
suși mu era numai um simbol al smuui astfel de Împănat, «ci acea 
altă Împărăţie începea într-un fel în mod real, deși mu se im- 
punea deplin lumii, cum El însuși începea să fie Împăratul 
real al acelei Împărăţii, dar mu era recunoscut încă în mod 
clar ca um astfel de mou și veșnic Împărat. 

Ucenicii și-au pus veșmintele peste 'asin, ca să șadă Hris- 
tos pe ale; se supuneau ei înșiși cu dragoste acelui Împărat. 
Mulţimille își așterneau veșmintele în calea Lai, cei ce-l. în- 
tîmpinau făcînd din făpturile lor cale prin care să înainteze 
noua Împărăţie. Alţii tăiau ramuri de fimic și le așterneau în 
cale, iarătînd veșnica prospețime a moii Împărăţii. Toţi slă- 
veau pe acest nou Împănat, salutîndu-L cu strigăte de bucurie, 
împreună cu copiii pe care Îi ridicau părinţii pe braţe. 

lar Vechiul Ierusalim se cubremura, întrebînd: Cine este 
Acesta? (Matei 21, 10). Însă mulţi din mulţime nu înțelegeau 
că El este Dumnezeu, ci spuneau: „Acesta este proorocul clim 
Nazaretul Galileii“ (Matei 21, 11). lar cunducătorii se bemieau 
să mu piardă puterea, plecînd popornul de da ei (loam 12, 10). 

lisus, trăimdu-Se ca un Împănat cu totul deosebit, în loc 
să se încînte de lauda ce 1 se aducea de mulţime, plîngea lipsa 
de pace a Llenusalimului cu Dumnezeu. (Căci în același timp îi 
pregătește moartea, meprimindu-L. pe El ca pe Împăratul pă- 
cii, care venea. El venea ca Mielul adevărat, în ziua îm care 
se procura mielul Paștelui Vechiului Testament, care era mu- 
mai simbolul Lai (Bougaud, op. cit., II, p. 340), ca să mântu- 
iască cu adevărat pe oameni de rele și de moarte, însă mu și 
Ierusalimul, care Îl jentfește, dar din ură, pentru că au arede 
în E: 

„Și cînd s-a apropiat, văzînd cetatea, a plins pentru ea, 
zicând: „Dacă iai fi cumoscut și tu, îm ziua iaceasta, cele ce sînt 
spre pacea ta! Dar acum sînt ascunse de ochii tăi. Căci vor 
vemi zile peste “tine, cînd dușmanii tăi vor săpa şamț în jurul 
tău și te vor împresuna dim toate părțile. Și te vor face una 
cu pământul pe tine și pe fiii tăi, care sîmt în time, și mu vor 
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lăsa în tine piatră pe piatră, pentru că mu ai cumoscut vre- 
mea cercetării tale“ (Laca 19, 4144). N-ai cumoscut că Dium- 
nezeu a venit ia time prin Fiul Său să vadă cum te vei purta 
cu EI. 

Se profețea prin aceste cuvinte dărîmarea Ierusalimului 
de la anul 70 și 'misipirea locuitorilor lui în toată lumea de că- 
tre armata romană, dar și soarta lui lipsită de pace din tot 
viitorul, dînd pustiirea Ierusalimului ca chip al celor ce vor 
premerge sfîrșitul humii (Matei 24, 6—51). 

Apoi Iisus 'a imbrat în templu, urmat de mulțimea cu co- 
piii în brațe (Matei 21, 12——15), osîndind prefacerea lui în lo- 
aaș de megustonie hoțească, în locul folosirii lui ca locaș de mu- 
găciumne. 

Apoi, în toate zilele săptămînii, pînă joi, Lisus învăța în 
templu, seara retrăgîndu-Se în Betania, sau pe mumtele Măs- 
linilor, vorbind mai ales de moartea ce i se pregătește şi cer- 
tind pe cărturari și farisei. În cursul acestor zile 'a rostit para- 
bolele amintite într-un capitol anterior (nunta fiului de îm- 
părat, luarătonii din vie, despre oaia cea pierdută, despre fiul 
risipitor, despre tailamţi, despre cele zece fecioane), la învățat 
despre împărțirea la judecata din urmă a oamenilor în cei ce 
au îngrijit de cei lipsiţi și în cei ce m-au avut grijă de ei etc. 

Într-uma dim. zile a vorbit mai pe larg despre a doua Sa 
venire. lar în alta din acele zile, văzînd cît de mult se îngră- 
mădește mulțimea îm jurul ui lisus, impresionată de minu- 
niile ce le făcuse și mai iales de recenta înviere ia ui Lazăr, au 
voii și miște păgîni (elini), care veniseră Ja Ierusalim să cu- 
moască praznicul Paștelui iudaic, să se apropie de lisus. De a- 
ceea, l-au mugat pe Filip să le mijlocească această apropiere. 
Filip, cerând și ajutonul ui Andrei, le-a mijlocit această în- 
trevedere. lisus S-a folosit de acest prilej pentru ma le spune 
și dor cime este El și cum va aduce mântuirea oamenilor prin 
trecerea de illa pătimire la slavă, prin unirea paradoxală între 
acestea două, fapt ce va începe să se împlinească curînd. Le 
spumea aceasta ca să înțeleagă ceea ce vor vedea săvârșindu-se 
la Paștele iudeilor: răstigmirea, care va fi urmată de Învie- 
rea Lai. 

„lar lisus le-a răspuns, zicînd: A venit ceasul ca să fie 
proslăvit Fiul Omrului“ (loam 12, 23). Chiar răstiemimea Lai va 
însemma începutul proslăvirnii Lui. Și aceasta o explică Iisus în 
continuare: „Adevărat, adevărat zic vouă, că dacă grăuntele 
de grfiu, cînd cade în pămînt, mu va muri, rămîne singur. Dar 
dacă va muri, aduce multă roadă“ (loan 12, 24). 
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E imaginea pe care a folosit-o și Sf. Apostol Pavel: „Dar 
va zice cineva: Cum înviază morţii? Și cu ce trup au să: vină? 
Nebun ce ești! Tu ce sameni nu dă viață, dacă mu va fi mu- 
rit. Şi ce sameni nu este trupul cel ce va să fie, ci grăumtele 
gol, poate de grîu, sau de altceva dim celelalte. Iar Dumnezeu 
îi dă un trup, precum a voit, fiecărei semințe“ (1 Cor. 15, 
35—38). 

Dacă grăuntele pur material a fost făcut de Dumnezeu 
ca, dizolvîndu-se în pămînt, să nu piară cu totul, ci să sooată 
dim el grăunte mou, şi nu mumai unul, cum m-ar putea trupul 
omenesc ial lui Hristos, care e umit cu dumnezeirea, să învie ca 
trup mou, dar din umirea cu El să învie și trupurile noastre la 
sfîrșibul veacurilor? Durmnezeirea e pămîntul în oare se sea- 
mămă ca un grăumte trupul bui Hristos. El moare lui Dummnie- 
zeu, dar mu moare de tot, mu moare întreg, ci în el este ex- 
periența scufundării în Duummezeu, ca o putere prim care Dum- 
mezeu îl meaduce la viață mouă, cu puterea de a învia la sfîr- 
șitul formei acesteia a creației și trupurile moasbre, far pînă 
atunci dă sufletelor noastre puterea prin care vor contribui și 
ele la această înviere. 

În iomul conștient, voința renunțării la sime în căutarea 
lui Dumnezeu, în afirmarea Lai, e puterea care, proieatindu-se 
în El, ca o sămință, e rodită într-o mouă viaţă. Din laceasta 
Iisus conchide: „Cal ce-și iubește viața, o pierde; iar cel ce-și 
urăşte viața în ihumea aceasta, o va păstra pentru viața veş- 
mică“ (loan 12, 25). 

lubinea vieții acesteia, înclinată prea mult spre lume și 
slăbită în legătuna cu Dumnezeu, aduce pierderea ei. Dar cel 
ce o dă hui Dumnezeu, prin moarte, o recapătă înmoită și hră- 
nită în veci de El. 

Fără temere şi cu bucurie își dă viața 'omienească de pe 
pământ Fiul dlui Dnuummezeu, căci o trăiește ca proprie a Lui ca 
Dumnezeu încă în starea de acum, deși între firea omenească 
și cea dumnezeiască încă mu este o unitate, sau o comunicare 
deplină. El îşi simte viața ca om puternic atrasă de viața Sa 
ca Dumnezeu și ancorată în ea, iar prin moarte, copleșină 
arice medeplinătate a acestei unităţi, din viața Sa omenească 
umplută cu totul de cea dumnezeiască, se exercită o atnacție 
şi spre viața moastră omenească. lar prin aceasta primind și 
noi moartea formei pămîntești a vieţii noastre, sau scufunda- 
mea în viaţa omenească înviată a lui Hristos, vom învia și Doi, 
întîi cu sufletul, apoi, ca um efect al acesteia, și cu trupul. 
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Dar în scopul acesta noi trebuie să-l slujim dui Hristos 
Cel înviat, ajutind lucrării Lui, care vrea să pătrundă în moi 
tot mai mult cu viața Lai înviată. 

„Dacă-Mi slujește cineva, să-Mi unmeze, și unde sînt Eu, 
acolo va fi și slujitorul Meu“ (loam 12, 26). Cel ce slujește hu- 
orării lui Hristos, prin trupul Lui cel înviat va ajunge şi el 
în planul vieții înviate cu trupul. lar slujind acestei duarări 
a lui Hristos, ca să se facă asemenea Lui, nu se folosește mu- 
mai pe sine, ci ajută și lui Hristos să-și împlimească misiunea 
pentru care Tatăl L-a trimis să se facă om. lar aceasta va face 
bucurie Tatălui și Tatăl îl va cinsti pe acela: „Dacă-Mi slu- 
jește cineva, Tatăl Meu Îl va cinsti“ (loan 12, 26). Tatăl îl 
va cimsti pe omul care „binevoiește“ să se deschidă Fiului Său 
pentru a-și însuși frumusețea slavei Lui, pentru că iubește pe 
Firul făcut om, cum Îl iubește pe Tatăl. Iubirea mealizează o reci- 
procitate miultiplă între cei ce se iubesc și între ei și um all trei- 
lea, care-i iubește pe ei și care-l iubesc pe el. Fiul slujește pe 
om, amul slujește pe Fiul deschizindu-se slavei Lai; Fiul îl 
aduce pe om prin aceasta la cinstirea Tatălui și Tatăl îl cim- 
stește pespug pentru că cinstește pe „Fiul, care împlinește voia 
Tatălui, cinstindu-l pe am. 

Dar vorbimd de slava ce-L. așteaptă prin moarte pe El 
şi pe cei ce primesc să moară cu EI, lisus mu poate să nu se 
tulbure totodată gîndind la moartea ce-L așteaptă. Oare Îl va 
face aceasta să roage pe Tatăl să-L izbăvească de această moar- 
te, odată ce trăieşte frica omului? Frica omenească de moamte 
ve și-a însușit-o, l-ar îndemna la aceasta. Dar aducîndu-şi a- 
minte că pentru ea a venit, căci numai prin ea va ridica uuma- 
nitatea Sa și pe toţi oamenii care vor da slava și fericirea veş- 
mică, își oprește powmirea de-a cere categoric  scăparea de 
moarte. O va face, dar se va dedlara și gata să împlinească 
voia aceasta ia Tatălui. 

„Acum sufletul Meu e tulburat și ce voi zice? Părinte, iz- 
băvește-Mă de aceasta? Dar pentru aceasta am venit în cea- 
sul acesta“ Tea T2„ 77]. Trăiește o cumpănă a feririi de moar- 
te și a voinței de-a împlini voia Tatălui, hotărindu-se pînă la 
urmă pentru nultimia. Arată că e om _real. Dar e şi Dummezeu, 
în «bare să-și frinez de _ om. Chiar cu omul simplu, Gare 
se mailă într-o legătură cu Dumnezeu, se întîmplă aceasta. Pînă 
la umnă lisus îi cere Tatălui să se proslăvească prin Sine mru 
mele Lui, adică să facă să se împlinească prim Fiul voia Lari. 
ȘI în aceasta se arată legătura deosebită între El și Tatăl. Pro- 
slăvimdu-Se Fiul Omului (loan 12, 23), se va proslăvi prim a- 
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ceasta numele Tatălui (loam 11, 28), sau pătimind Fiul după voia 
Tatălui, va fi proslăvit și El, dar și Tatăl. Unitatea între Per- 
soamele Sfimtei Treimi e o unitate a reciprocei țineri a uneia la 
alta, a împlinirii voii uneia de către alta, a împlinirii sumei u- 
nice voi de către doi voitori. 

„Părinte, proslăvește-Ţi numele“ (loan 12, 28), prin moar- 
tea Mea ca jertfă, care Mă va proslăvi și pe Mine, sau prin 
aare voiești să Mă proslăveșii pe Mine. 

Atunci a venit glas din cer: „Și l-am proslăvit și iarăși 
îl voi proslăvi. lar mulțimea care sta şi auzea, zicea: A fost 
vunet. Alţii ziceau: Înger ia vorbit“ (loan 12, 28—29). 

Pînă acum vorbise singur, adresîndu-se Tatălui, sau oa- 
miemnilor, dîndu-le asigurarea că va fi proslăvit de Tatăl. Dar 
în această adresare către Tatăl sau vorbire despre El, ena si- 
gunanța deplimei trăiri a comuniunii cu Tatăl. Această sigu- 
ramță Îi este confirmată penbru cei cărora le vorbea de Tatăl 
însuși într-un mod care să-i asigure și pe aceia. lisus i-a fă- 
cut pe aceia să audă prin Sine, care avea tnup, care își însuşise 
graiul omenesc, glasul Tatălui, ca al muia deosebit de al Său. 
Se auzea glasul Tatălui și acum, cum se auzise la Botezul lui Iisus 
şi pe Tabor. Glasul lui Iisus primea în asigmuramea din partea 
Tatălui, putere de tunet, angajind matuna cosmică, cum O an- 
gajează, în mod potrivit puterii moastre, și glasul nostru. 

Explicâînd venirea acestei asigurări din partea Tatălui, 
Iisus a spus: „Nu pentru Mine s-a făcut glasul acesta, ci pem- 
tm voi“ (loan 12, 30). Și în continuare 'a spus că prim aceasta 
s-a rostit o judecată asupra acestei humi, fiind sooasă de sub 
puterea diavolului, ce-a pus stăpânire asupra ei. Proslăvirea 
numelui Tatălui prin moartea lui Hristos pentru E], va con- 
sta în scăparea lumii de sub moartea ca despărțire de Dummne- 
zeu, ca moarte fără înviere, ca suprema împuţinare a vieţii. 
Judecata ce-o va rosti lumea asupra lui Hristos va avea ca ur- 
marne judecata ce o va elibera de diavolul ce o  stăpinește. 
„Acum seste judecata lumii acesteia; acum stăpinitorul dumnii 
acesteia va fi aruncat afară“ (loan 12, 31). 

Moartea lui Hristos ca jertfă a Sa ca om Îl va înălța la 
Tatăl în calitatea de om, dar Hristos Cal înălțat ca om va a- 
trage la înălțimea Sa pe toți care vor. „lar Eu, cînd Mă voi 
înălța de pe pămâni, îi voi atrage pe toţi la Mine“. lar aceasta O 
spumea, arătînd cu ce moarte va avea să moară“ (loan 12, 32— 
33). El se va înălța prim moarte. Va muri de o moarte ca jert- 
fă, oare Îl va înălța. Și numai în înălțarea Lui prin moartea 
Lui ca jertiă va avea loc înălțarea tuturor celor ce vor trăi 
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în duhul jerttei și-și vor înțelege moartea ca jertfă adusă 'Ta- 
tălui. 

Această înălțare sau intrare în viață prin moarte n-o în- 
țelegea mulţimea, cum m-o înțelegeau încă nici Apostolii. Dacă 
e Hristosul, dacă la înviat morţi, El e mai bare ca moartea, 
deci nu poate să moară. Ei nu înțelegeau că Cel cu adevărat 
puternic poate birui moartea chiar după ce a primit-o în Sine. 
lar primirea morţii pentru alţii e supremul act de iubire. Și 
apoi ce-ar însemna să oprească moartea de la oamenii care 
trăiesc viața în forma ei pămîntească? Trebuie să treci de bună 
voie prin suprema durere și jertfă ca să te înalți lla o viață 
înduhovmicită a veșniciei. „I-a răspuns deci mulțimea: Noi am 
auzit dim Lege că Hristosul rămâne în veac. Și cum zici Tu, 
că Fiul Omului trebuie să fie înălțat? Cine este acesta, Fiul 
Omului?“ (loan 12, 34). 

Ei mu înțelegeau că um Hristos care iar rămîne cu viața 
pământească în veci n-ar fi um Hristos înălțat la viața duhov- 
nicească a trupului. Trupul Lai ar rămâne cu necesitatea de-a 
mânca, de-a bea, supus oboselii. Pe de altă parte, Hristos le 
spumea că e Fiul Omului. Cum se poate înălța ca Om, unu- 
nind? 

La aceasta Iisus le răspunde că fiind humina îmbrăcată în 
trupul pământesc, nu poate rămîne ca să-i lumineze în forma 
aceasta în veci. El va îmbrăca un trup copleșit de lumină, dar 
în calitatea aceasta nu va fi văzut de oricime. Cît rămîne ca 
lumină în trupul văzut, ar putea fi văzut mai ușor de mulţi. 
Și aceasta le-ar ajuta să știe de lumina care este în El şi după 
ce mu se va mai vedea în trupul Lui. De aceea rebuie să se 
miște în humină cât timp lumina este în trup, ca să o vadă, ca 
să ştie de ea și după ce nu o vor mai vedea în trup. De vor 
face aceasta, mu vor fi împresurați mici după aceea de întu- 
nericul total. Căci cel ce umblă în întunericul total nu știe de 
sensul vieţii, nu știe unde merge, de merge undeva. Acesta e 
Fiul Omului: lumina arătată în trupul pământesc, care însă mau 
pierde trupul nici după ce e covirşit şi el de lumină, încât 
nu mai poate fi văzut. Dacă am cunoscut pe Fiul ui Dum- 
nezeu îmbrăcat în trup, vom ști că El este în veci chiar după 
ce nu-l, mai vedem și aceasta ne spune și nouă ce vom fi, me 
spune unde vom merge după viaţa aceasta, 

„Deci le-a zis Iisus: Încă puțină vreme Lamina este cu 
voi. Umblaţi cât aveţi Luumina, ca să nu vă apuce întunericul. 
Căci cel ce umblă în întuneric mu știe unde merge“ (loan 12, 
35). 
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lisus începe iarăși să se prezinte ca lumina lumii, ca ilu- 
mima tuturor, aa numima prin El însuși. Chiar persoana numană 
este o humimă parțială. În însuși faptul de-a căuta huminia, de-a 
căuta um sens al vieţii și de-a avea um oarecare sens, se anată 
că re bumină. E humină parţială și mu de la sine. Dar caută lu- 
mina desăvârșită și mu poate cugeta că nu există lumina de- 
săvirşită, îm care va îmaimba la mesfirșit. De aceea brebuie să 
existe o Lumină desăvirşită, care nu poate fi decît Pensoana 
plină de tot sensul prin Sine și dătătoare de viața luminată 
de sens persoanelor ereate de sea. 

Dar persoana umană poate fi amăgită și ide o lumină falsă, 
trecătoare, care-i ascunde lumina desăvîrșită ca Persoamă de- 
săvârșită. De aceea, Fiul lui Dumnezeu, Lumina cea iadevă- 
rată și desăvîrșită, ia trup, ca să se facă lumina Sa mai accesi- 
bilă omului, îmbrăcând îmsă pentru aceasta um bmp care poate 
face pe aumnii să nu-L, vadă ca Lamina desăvîrșită, venită la ei. 
Datorită aceshui fapt, oamemii mu trebuie să se mulțumească 
numiai cu credința că există o humimă desăvirşită, ci să-și însu- 
șelască și credința că Hristos este Lumina cea adevărată și de- 
săvârșită, îmbrăcată în tmup. Aceasta fi va face și pe ei fii ai 
Luminii adevărate: „Cât aveți Lumina (între voi), aredeți în 
Laumimă, ca să fiţi fii ai Luminii“ (loan 12, 36). 

Dar cu toată dovada ce o dădea prin minunile ce ile fă- 
cea, vindecând pe oameni, ca să-i convingă că mumai Fl, care-i 
face pe oameni sănătoși, poate și vrea să le dea și sensul de- 
plim al existenței, enau mulţi care mu credeau în El. Dar între 
cei ce credeau erau și unii dintre farisei (loan 12, 37—42). 

Dar lisus revine mu mumai la reafirmarea Sa ca lumină, 
în care oamenii trebuie să creadă, ci și la reafirmarea că El 
e 'lumimia întrucât e umit cu "Tatăl, şi cine crede în Ei, mu crede 
în E] singur, ci și în Tatăl, care L-a trimis, sau în primul rînd 
în 'Tatăl care L-a trimis: „lar lisus a shrigat și a zis: Cel ce 
arede în Mine, nu crede în Mine, oi în Cel ce M-a trimis pe 
Mine“ (loan 12, 44). Chiar persoana umană nu e humină în 
afara relației cu lalta. În aceea își are bucuria. Atenţia unei 
persoane mă bucură, în ea își are suportul bucuria mea. Do- 
mimța 'ei o împlinesc leu. Acesta e sensul meu; sau semsul meu, 
caracterul meu de lumină e legat de altă persoană. În aceasta 
avem ca model pe Sfînta Treime. 


Apoi, dacă Hristos e și om, în calitatea de om trebuie să 
trăiască trimitenea Sa de către albul, cum se întîmplă și cu 
omul obișnuit, care mu e de la sine. Aceasta înseamnă că e și 


192 


o altă Persoană dumnezeiască de care e trimis să se facă om. 
Orice persoană omenească își trăiește o răspundere faţă de 
altele. Răspunderea aceasta şi-o trăiește și Hristos ca om mil 
numai față de Sine, ci şi față de alta. Hristos ca om nu e alță 
Persoană decît ca Dumnezeu. Deci trebuie să se simtă răspun- 
zător chiar ca Persoană dumnezeiască faţă de o altă Persoană 
dumnezeiască. 

Continuînd ideea din versetul anterior, lisus zice: „Si cel 
ce Mă vede pe Mine, vede pe Cel ce M-a trimis pe Mine“ 
(loan 12, 45). Credinţa că o persoană e răspunzătoare faţă de 
alta e ca o adevărată vedere a persoanei faţă de care persoana 
trimisă e răspumzătoare. Așa e credința în Fiul lui Dumnezeu 
trimis să se facă om, o adevărată vedere a Tatălui care L-a 
trimis să se facă om. 

Chiar persoana umană e suportul și focarul răspînditor 
al unui sens către altele. Dar nu al sensului deplin. În multe 
privințe ea lasă persoana față de care reprezintă un sens în 
întuneric sau într-o lumină mincinoasă. Hristos, ca Persoana 
Fiului lui Dumnezeu care s-a făcut și Persoană omenească, e 
Lumina sau sensul deplin și adevărat al existenței pentru cel 
ce crede că El e aceasta. Pentru arătarea acestui sens a venit 
Fiul lui Dumnezeu în lume, sau s-a făcut om: Cel ce crede în 
EI, ca în Fiul lui Dumnezeu făcut om, a scăpat de iot întune- 
ricul. În simţirea aceasta are siguranța că credinţa lui este 
adevărată: „Fu, Lumină am venit în lume, ca tot cel ce crede 
în Mine să nu rămînă în întuneric“ (loan 12, 46). Prin are- 
dimța în Hristos scăpăm cu totul de întuneric, pentru că prin 
această credință primim tot ce poate fi mai înalt, cunoaștem 
tot adevărul spre care aspirăm și care ne poate da tot spre ce 
aspirăm: îl avem pe Fiul iubit al lui Dumnezeu, făcut om, ca 
să me facă fii iubiţi ai Tatălui prin întruparea lui ca om. 

În asigurarea că Dumnezeu ne iubeşte așa de mult, că l-a 
făcut pe Fiul Său om pentru noi, pentru veci, avem totul, 

Hristos me face posibilă această credință în El prin cu- 
vintele Sale. În ele, ca şi în faptele Sale minunate, e atîta 
putere, că dacă, odată ce le auzim, nu aredem prin ele în dum- 
nezeirea Lui „ele ne vor osîndi; sau, mai bine zis, noi ne vom 
osîndi. Nu me va osîndi El, pentru că nu me osîndește în mod 
arbitrar, ci depinde de noi să le primim sau nu, adică să cre- 
dem în El sau nu, deci să fim osîndiți sau nu. El a făcut dim 
partea Lui tot ce putea să facă pentru ca să ne facă posibilă 
credința sau mântuirea, ţinînd seama de libertatea moastră. 
Propriu-zis, mecrezînd cuvinielor Lui, nu credem în EL însuși. 
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13 — Chipul evanghelic al lui Iisus Hristos 














EI este în cuvintele Lui. Deci ne judecă și El, dar judecata 
Lui este mai degrabă o confirmare a judecății făcută de moi 
asupra noastră. El a venit nu să ne judece, ci să ne arate ca- 
lea pe care putem ajunge la mîntuire, sau la unirea fericită 
cu El. Dacă mu mergem pe această cale, noi înșine ne jude- 
căm. Dacă nu-L. vrem pe El și rămînem fără E], nu El o face 
aceasta, ci noi. „Și dacă aude cineva cuvintele Mele și nu le 
păzește, nu Eu îl judec, căci n-am venit ca să judec lumea, 
ci ca să se mîntuiască lumea. Cine Mă nesocoteşte pe Mine și 
nu primește cuvintele Mele, are judecător ca să-l judece: cu- 
vintul pe care l-am spus. Acela îl va judeca în ziwa cea de 
apoi“ (loan 12, 47—48). 

Adresîndu-ne cuvîntul pe înțelesul nostru omenesc, Fiul 
lui Dumnezeu făcut om apelează la libertatea noastră, ne ri- 
dică la treapta de parteneri egali, nu lucrează asupra noas- 
ră fără să ţină seama de libertatea noastră, nu me tratează ca 
pe niște obiecte. Dar în faptul că El ne spune cuvintele pe care 
me cere să le păzim şi cuvintele Lui, sau El ne judecă dacă 
în mod liber nu le-am împlinit, se arată totuşi ca Dumnezeu. 
El e Dumnezeu care ne spune că fericirea noastră depinde de 
unirea cu El și face ca să depindă de noi. În aceasta se arată 
supenioritatea Lui absolută. Dar întrucît me lasă nouă liber- 
tatea să decidem de alegem fericirea de-a fi eu El sau nefe- 
vicimea de-a nu fi cu E], E ne ridică Ja calitatea de parteneri 
egali în dialogul cu EI. 

Am spus că în cuvintele lui Hristos este Hristos însuși şi 
deci cine nu le păzeşte pe ele îl disprețuiește pe EL însuși, iar 
prin aceasta totuşi acela se judecă pe el însuşi. 

Dar Hristos își afirmă reținerea Lai de la calitatea de ju- 
decător al omului care nu-L. primește și prin faptul că chiar 
rolul superior de a-i spune acestuia cuvintele nepăzite de a- 
cesta prin libertatea lui, nu le spune de la EL, ci de la Tatăl, 
sau în unire cu Tatăl. Așadar, El mu poate să nu le spumă 
omului. lar omul, mepăzindu-le, nu-l, disprețuiește mumai pe 
Hristos, ca Fiul lui Dumnezeu făcut om, oi în primul rind pe 
Tatăl, care L-a trimis pe Fiul Său să se facă om și să spună 
cuvintele pe care Tatăl I-a dat porunca să le spună oameni- 
lor în mod omenesc, sau ca om, ca oamenii să se facă ase- 
menea Lui ca om. Deci cuvîntul dui Hristos, sau Hristos va 
judeca pe oameni, în ziua cea de apoi, pentru că acest cuvînt 
a fost al Tatălui, sau Hristos L-a spus trimis de Tatăl. Trei- 
DAC ăvirși Ctul judecății finale,(GACfată, actele zefe- 

inînd seama de _lbertătea omului. bar :Go- 
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mumniunea exclude arbitrarul. Ea lucrează din iubire. Dim ea 


pornesc cuvintele către oameni urmărind realizarea  Comu-. 


niumnii «ei cu oamenii și între ei. lar în comuniunea între Sfînta 
Treime și oameni, urmărită prin cuvintele ce li le adresează 
acestora, stă viața veşnică a acestora, pentru că Treimea este 
o comuniune veșnică și vrea să mențină această comuniune 
cu oamenii prin cuvintele ce li le adresează şi pe care vrea 
ca aceştia să je păzească în veci. Tatăl, care-i dă Fiului făcut 
om cuvintele aa să le spună oamenilor, ca unor alţi fii ai Lui 
şi frați ai Fiului Unul Născut făcut om, vrea ca Fiul Lai să 
rămină om în veci, deci și oamenii făcuţi fraţii Fiului să ră- 
mână și fiii Săi în veci. 

„Pentru că Fu n-am vorbit de la Mime, ci Tatăl care M-a 
trimis, Acestia Mi-a dat porunca să spun ce să vorbesc. Şi știu 
că porunca Lui este viața veșnică. Deci, cele ce vorbesc Eu, 
precum Mi-a spus Mie Tatăl, așa le vorbesc“ (loan 12, 49— 
50). 


XVI. Cuvintul ultim sau despre iubire al lui Hristos 
la Cina cea de Taină. 


Toată săptămîna de dinaintea Paștelui iudaic lisus a în- 
vățat în templu, vorbind de condiţiile ce trebuie să le împli- 
mească cei ce vor să facă parte din Împărăția Sa, despre sfîr- 
şitul humii, despre a doua Sa venire, despre judecata din urmă 
şi mustrind pe farisei și cărturari de care știa că-i pregătesc 
moartea. lar noaptea petrecea pe Muntele Măslinilor cu uce- 
nicii Săi (Luca 21, 37). Într-una din aceste zile, unul dintre 
Apostoli, Iuda Iscarioteanul, l-a vîndut pe lisus arhiereilor. 

„Atunci umul din cei doisprezece, cel numit Iuda Iscario- 
teanul, ducându-se la arhierei, a zis: Ce voiţi să-mi dați și eu 
îl voi da în miîinile voastre? lar ei s-au învoit cu el în treizeci 
de arginţi. Și de atunci căuta prilej potrivit ca să-L dea în 
mîinile lor“ (Matei 26 ,14—15), împlinimdu-se și în aceasta o 
proorocie (Zah. 11 ,12). 

„În ziua cea dintii a azimelor, l-au întrebat ucenicii pe 
lisus: Unde voiești să-Ţi pregătim Paştile? Jar El le-a spus: 
Mergeţi în cetate la cutare și spuneţi-i: Învățătorul zice: Tim- 
pul Meu este aproape, la tine vreau să fac Paștile cu ucenicii 
Mei. Și ucenicii au făcut precum le-a poruncit lisus și au pre- 
gătit Paştile“ (Matei 26, 17—19). Evangheliile Sf. Marcu şi 
Luca dau precizarea că era „ziua azimelor, în care trebuia să 
se jertfească mielul de Paşti“; Luca precizează că lisus a tbri- 
mis pe Petru și pe loan să pregătească Paștile şi amindoi se 
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vor întîlni cu un om „care va purta un ulcior cu apă și-i va duce 
în casa și în foișorul unde trebuia să mănînce Paștile cu uce- 
micii Săi“ (Luca 22, 7—13). 

Dogmatistul Andrutsos spune că înfîia zi a azimelor (15 
nisan) cădea în acel an sîmbăta, dar începea de vineri seara. 
în seara de vineri se mînca mielul pascal. Căci Sf. Ev. loan 
spune că arhiereii și cărturarii „m-au intrat în dimineața de 
vineri în pretoriu (păgîn al lui Pilat) ca să nu se spurce“ (Dog- 
matica ortodoxă, trad. rom., p. 387). Tot după Ev. Sf. loan, iu- 
deii au rugat pe Pilat să ridice cele trei trupuri de pe cruce, 
„ca să nu rămînă sîmbăta pe cruce, căci era mare ziua sim- 
betei aceleia“ (loan 19, 31). N-ar fi făcut ei agitația din noap- 
vea de joi cu prinderea lui lisus, dacă ar fi mîncat cu puţin 
înainte mielul pascal. S-a putut spune totuși zilei de joi „în- 
tiia zi a azimelor“, ca „ziua tăierii mielului“* — care nu pare 
probubil să fi fost mîncat imediat în seara aceea — pentru că 
în ea se făceau toate pregătirile pentru seara de vineri. S-a pu- 
tut spune că lisus a mîncat Paștile în seara de joi probabil 
pentru că avea și acea seară de ajun oarecare caracter pascal. 
Dar Evanghelia Sf. loan spune direct că Cina cea de Taină a 
avut loc „înainte de praznicul Paștilor“ (loan 13, 1). 

Dacă lisus cu ucenicii Lui ar fi mîncat în seara aceea 
mielul pascal propriu-zis, s-ar fi vorbit de aceasta. lar în Sf. 
Evanghelie nu se spune că lisus sar fi prefăcut azima în trupul 
Său, ci pîinea «oros ţart6s). Trupul lui lisus era ca al nostru 
și el era hrănit în mod obișnuit cu piine. lisus ne hrănește cu 
E] ca și cu pîinea spirituală. El însuși se numește pe Sine pili- 
nea care s-a coborit din cer, nu azimă,. 

Răspunzînd la întrebarea ucenicilor unde voiește să-l pre- 
gătească Paștile, E] zice întîi: „Vremea Mea este aproape“ 
(Matei 26, 18), arătînd că e vorba de jertfa Sa, a Mielului sau 
a Paștelui adevărat, care se va mînca chiar în seara aceea. lar 
Sf. Evanghelist loan precizează că lisus „înainte de praznicul 
Paştilor, știa că I-a sosit ceasul să treacă din lumea aceasta“ 
(loan 13, 1). 

De fapt, la Cina cea de Taină ce-a avut loc joi seana nu s-a 
mîncat mielul Vechiului Testament, ai lisus s-a dat spre miîn- 
care pe Sine, în care mielul ca chip al Lari, se înlocuia cu Mie- 
lul care mîntuiește cu adevărat pe oameni și-i trece ca un 
Paște împlinitor nu de la o robie la o libertate pămintească, 
ci de la pămînt la cer. Şi o făcea aceasta lisus înainte de mân- 
carea mielului ca chip, pentru a arăta că aceea nu trebuie să 
se mai producă. De fapt Apostolii m-au mai mîncat mielul 
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pascal. De aceea, lisus, răspunzînd la întrebarea despre locul 
unde să pregătească Paștile, cu cuvintul: „Vremea Mea este 
aproape“, înțelegea că chiar la această Cină se produce cu an- 
ticipare jertiirea Sa şi miîncarea Sa de către primii credin- 
cioși cu voia Lui, din inițiativa Lqui. Căci a trecut „vremea“ 
jertfirii și mîncării mielului ca preînchipuire a Lui, şi a venit 
vremea Laui. 

Venind lisus cu ucenicii Lui în foișorul unde avea să aibă 
loc Cima cea de Taină, a voit mai întîi să le dea ucenicilor cea 
din urmă dovadă a iubirii Sale slujitoare. Şi le-a dat această 
dovadă, ca pildă lor și urmașilor, spălîndu-le picioarele. E] o 
făcea aceasta știind că a sosit ceasul să se aducă jertfă Tată- 
lui, dar chiar prim aceasta Tatăl i le dă Lui toate. Jert- 
findu-se pentru toate, le are pe toate. Dar o arată aceasta și 
printr-un ultim act de slujire. Îi slujește pe ai Săi, sau și-i 
face ai Săi slujindu-i și jertfindu-se pentru ei. Toate au fost 
ale Lui prin faptul că le-a creat ca Dumnezeu Cuvîntul. Și pe 
toate le-a recîștigat după despărțirea de EL, prin jentfă și le 
duce la Tatăl. 

„lar înainte de praznicul Paștilor, ştiind Iisus că i-a so- 
sit ceasul ca să treacă din lumea aceasta la Tată], iubind pe ai 
Săi cei din lume, i-a iubit pînă la sfîrșit... lisus știind că 
Tatăl i-a dat Lui toate în miîini și că de la Dumnezeu a ieșit 
și la Dumnezeu merge, S-a sculat de la Cină, S-a dezbrăcat de 
haine și luând în mină un ştergar, s-a încins cu el. După 
aceea a turnat apă în vasul de spălat și a început să spele pi- 
cioarele ucenicilor și să le șteargă cu ștergarul cu care era în- 
cins“ (loan 13, 1.3—5). Le arăta oamenilor că le spăla prin 
jerttă toate păcatele. 

Petru, neprimind această umilire ia lui lisus faţă de sine, 
a arătat că nu înţelege acum ce face El. Dar va înţelege mai 
tirziu. Petru stăruind în refuzul său, lisus i-a spus: „Dacă nu 
te voi spăla, nu ai parte de Mine“ (loan 13, 8). Petru oferin- 
du-se atunoi să-i spele și mîinile și capul, lisus i-a spus lui 
și tuturor celorlalți că sînt curaţi, afară de cel ce-l, va vinde. 
Ei sînt relativ curați față de alţii. Deci nu pentru că nu sînt 
deloc curaţi le spală picioarele, ci pentru ca să le dea o pildă 
de cea mai mare smerenie, și pentru ca să le anate că oamenii 
trebuie să se curețe mereu. E], Învățătorul lor, le spăla pînă 
și mădularele cele mai de jos. „După ce S-a așezat la masă, 
i-a întrebat: „Înţelegeţi ce v-am făcut? Voi Mă numiţi pe 
Mine: Învățătorul şi Domnul. Și bine ziceţi, căci sînt. Deci dacă 
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Eu, Domnul și Învățătorul, v-am spălat vouă picioarele, și voi 
sînteţi datori să vă spălați picioarele unii altora“ (loan 13, 
12—14). îi îndeamnă să-și însușească de la El ultima smere- 
nie reciprocă. 

lisus dădea ucenicilor Săi și urmașilor lor o ultimă pildă 
de iubire și smerenie. Căci acestea sînt legate între ele. Dar 
le arăta totodată că voința de-a fi recunoscut ca Învățătorul 
și Dommul sau Stăpînul tuturor mu exclude smerenia. Cel cu 
adevărat mai mare sau mai tare se smerește cel mai mult, 
pentru că mărirea și tăria Lui se arată în puterea de a-i ajuta 
pe cei mai lipsiţi de tărie, în cea mai mare putere de cură- 
țire a altora. Nu e vorba de tărie sau slăbiciune fizică, ci de 
tărie monală, care învinge și slăbiciunea fizică. 

Si lisus contimuă, declarindu-i pe ucenici slugi și trimiși, 
care sînt mai mici decît Stăpinul şi Cel ce-i trimite. 

Dar aceasta îi obligă pe de altă parte să-l slujească Lui, 
care e Stăpiînul și Cel ce îi trimite. Deci să-L imite pe E, să 
facă ceea ce face El. Prin aceasta Îl ascultă. De vor face așa, 
Îl var face tnansparent pe El care luorează prin ei. Și prin a- 
ceasta îi va primi lumea și pe ei. Căci, primindu-i pe ei, Îl 
primește pe El. Și chiar conștiința aceasta bvrebuie să-i sme- 
rească. Dar smerindu-se ei, vor fi cinstiţi de cei care, primin- 
du-i, primesc prin ei pe Cel ce i-a trimis, pe Fiul lui Dummne- 
zeu însuși. Conștiința că nu ești tu cel care face pe alţii să pri- 
mească ceea ce le spui te smerește, dar conștiința că prin tine 
se face El însuși primit îți dă și mângiierea că Hristos a bine- 
voit să se facă primit prin tine. Se realizează o reciprocitate 
imtemioară între ucenicul lui Hristos și Hristos, dar aceasta prin 
smerenia ucenicului și prin rîvna lui de-a vorbi despre Hris- 
tos cu dragostea prin care uită de sine. Prin aceasta se arată 
lui și altora că Hristos l-a trimis. În fapta aceasta a ucenicu- 
lui, se modelează conștiința sa de către conștiința lui Hris- 
bos cel trimis de Tatăl, dar care merge pînă la moartea în slă- 
virea Tatălui: „Adevărat, adevărat zic vouă: Cel care primește 
pe cel pe care îl voi trimite Eu, pe Mine Mă primește, iar cel 
ce Mă primește pe Mine, primește pe Cel ce M-a trimis pe 
Mine“ (loan 13, 20). 

Apoi lisus, aşezîndu-se la :masă, a zis către ucenici: „Cu dor 
am dorit să mănînc cu voi acest Paște, mai înainte de patima 
Mea. Căci zic vouă că de acum nu voi mai mînca dim acestea, 
pînă cînd mu se vor împlini în Împărăţia lui Dumnezeu... Și 
zic vouă: Nu voi mai bea de acum din rodul viței pînă ce mu 
va veni Împărăția lui Diummezeu“ (Lica 22, 15—18). 
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În Împărăţia veșnică a lui Dumnezeu, trupul tramsfigurat 
al lui lisus se va hrăni din creația Lui spiritualizată și sim- 
gele Lui transfigurat, rod al viței, va susține o comunicare cu 
creația Lui transfigurată și, împreună cu El, sau prin EI, și 
între cei ce se vor atla împreună cu EL. 

Prin aceste cuvinte i-a pregătit pe ucenici pentru împăr- 
tășirea cu trupul și sîngele Lui, ca să înțeleagă, dacă nu acum, 
tot mai mult în viitor, ce va însemna împărtășirea cu trupul 
și cu sîngele lui Hristos în viața viitoare. 

Deocamdată îi împărtășește cu trupul şi cu sîngele Său 
sub chipul pîinii și vinului, așa cum le dă creația de acum. 
Dar tramsfigurarea creației începe cu pătimirea și moartea 
trăită spiritual chiar în acele momente, ca trecere spre starea 
tor de înviere. Păţimirea și moartea au devemit mecesare în 
urma păcatului care a făcut opacă și învirtoșată îmbrăcă- 
mintea materială a spiritului, deci și cosmosul, cu care 'e ile- 
gat şi trupul opacizat şi învîrtoșat, pentru ca, învingindu-se 
prin ele aceste stări ale trupului și lumii, spiritul uman aum- 
pilut de dumnezeire să facă îmbrăcămintea lui materială și cos- 
mosul transparent și meînvîrtoșat. În acest sens ne musăm la 
Si. Liturghie lui Hristos, după ce ne-am împărtășit, ca Paşte- 
hui care ne trece în acel plan al trupului înviat, transparent, 
luminos, transfigurat și neînvîrtoșat: „O! Paștile cele mari 
și stinte, Hristoase! O, înțelepciunea și Cuvinbul lui Duumne- 
zeu și Puterea. Dă-ne mouă să ne împărtășim cu Time mai ade- 
vărat în ziua cea neînserată a Împărăției Tale“. 

După împărtăşirea în care lisus se dădu cu suprema îu- 
bire pe Sine însuși, le spuse ucenicilor că în curînd unul din 
ucenicii Săi, Iuda, Îl va preda celor ce-L. vor ucide. Voia să-și 
dea viața ca jerttă, dar mu putea să nu-i vină câte o undă de 
înică și să nu fie cuprims de întinistare. 

După ce s-a dăruit cu bucurie ucenicilor, spunând că umul 
dintre ei Îl va preda încă în această seară spre moarte, a zis: 
„Dar iată mîna celui ce mă va vinde este cu Mine la masă. Și 
Fiul Omului merge precum a fost orînduit, dar vai omului 
acela prin care este vîndut“ (Luca 22, 21—22). lisus, zicînd a- 
ceste cuvinte, s-a tulburat cu duhul și a mărturisit și a zis: 
„Adevărat, adevărat zic vouă că unul dintre voi mă va vin- 
de“ (loan 13, 21). Ucenicii se uitau nedumeriți nunul la altul. Și 
sculîndu-se de la locul lor cu revoltă, l-au înconjurat, între- 
bîndu-l unul câte mniul, dacă mu cumva îl bănuiește pe el de 
aceasta. lisus ia răspuns megativ fiecăruia. A întrebat și luda: 
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Nu cumva sînt eu, Învăţătorule? lisus i-a răspuns: „lu ai 
zis“ (Matei 26, 25). Dar fără să audă ceilalți. Petru l-a rugat 
atunci pe loan, pe care-l iubea lisus în mod deosebit și se răzima 
pe pieptul Lui, să-L întrebe de cine e vorba. loan întrebindu-L, 
lisus i-a răspuns tot în șoaptă că acela va fi cel căruia-i va 
întinde bucăţica de pîine. Și i-a întins bucățica lui luda Isoa- 
rioteaniul, care a luat-o și a îmbucat-o (loan 13, 23—26). În 
Evangheliile Sf. Matei și Marcu se spune că ucenicilor ce L-au 
întrebat unul cite unul, dacă nu cumva este el acela, chiar 
lisus le-a spus (sau poate tot numai lui loan) că cel ce a în- 
tins mina cu EI în blid, acela este. De fapt, între cele două fapte 
nu e o deosebire reală. În orice caz, Iuda, simțindu-se dat pe 
faţă, s-a hotărît să facă fără întirziere fapta lui. Dar și lisus, 
simțind în el această hotărire, i-a spus: „Ceea ce faci, fă mai 
curind“ (loan 13, 27). Și luda a ieșit imediat. Dar ceilalți Apos- 
toli n-au înţeles ce-a voit să spună Iisus prin aceasta: credeau 
că i-a spus, ca unuia ce avea punga, să cumpere mai curind 
cele de nevoie pentru praznic sau pentru săraci (loan 13, 28— 
29). 

lisus le-a spus atunci: „Voi sînteţi care aţi rămas cu Mine 
în încercările Mele. Și Eu vă rînduiesc vouă Împărăţie, pre- 
cum Mi-a rinduit Mie Tatăl Meu“ (Luca 22, 28—29). Le spu- 
mea că precum Tatăl Îi dă în calitatea Lui de om Împără- 
ţia veșnică pentru suportarea încercărilor ce vor veni, aşa va 
întinde El Împărăţia Sa și lor pentru participarea la încercă- 
rile Lari. 

Apoi le arată în ce va consta Împărăţia. Si făcînd-o aceas- 
ta, după ce i-a împărtășit de trupul și sîngele Laui, le arată că 
împărtăşirea de acea Împărăţie a Lui a început odată cu îm- 
părtășirea de El. Va fi și ea o mîncare şi o băutură a bunătă- 
ților spirituale, un ospăț comun, în unitatea împărtășirii de 
aceeași bogăție nesfirșită a Fiului lui Dumnezeu făcut om. 

Oamenii, în humea aceasta, se chinuiesc unii pe alţii, afir- 
mîmd păreri opuse între ei ca indivizi, sau aa mici grupuri sec- 
tare. Cîţi oameni, sau aproape Cîţi oameni, atitea păreri, ceea 
ce înseamnă lipsa iubirii între ei, vacarm universal și mărgi- 
mirea fiecăruia în părerea lui, sau neputința cuprinderii bogă- 
ţiei spirituale infinite provenite din Dumnezeu Cuvîntul prin 
creație și actualizate de toată umanitatea. Împărăția Lui va fi 
ca o masă universală a comunicării armonioase și a bucuriei 
tuturor de toţi și de toate cele gîndite de fiecare în unirea cu 
El. 
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Iisus, spunîndu-le că le va dărui Împărăția Sa, adaugă: 
„ca să mâncaţi și să beți la masa Mea, în Împărăţia Mea“ (Luca 
22, 30). Dar desorierea Împărăției ca o masă spirituală comună 
nu exalude șederea Apostolilor pe tronuri alături de Iisus la 
judecata universală şi calitatea lor de judecători împreună cu 
lisus a celor douăsprezece seminţii ale lui Jarail cel spiritual, 
sau a numărului complet al membrilor umanităţii. Ca unii 
care au comunicat lumii cuvintele adevărate ale lui Hristos, ei 
vor cunoaște mai bine ca toţi în ce măsură omenirea a păstrat 
și rodit aceste cuvinte neschimbate. De aceea, lisus comple- 
tează propoziția de mai sus: „și să şedeţi pe tronuri, judecind 
cele douăsprezece seminţii ale lui Israil“ (Luca 22, 30). 

Apoi referindu-se iarăși la plecarea lui Iuda, lisus le-a 
spus: „Acum a fost proslăvit Fiul Omului și Dumnezeu a fost 
proslăvit întru El“ (loan 13, 31). El dă ceea ce a început a se 
indeplimi ca un prezent, sau chiar ca un fapt îndeplinit. Răs- 
tignirea Lui pentru mărturisirea Sa ca Fiu al Tatălui aduce 
o proslăvire a Lui ca om de către Tatăl, dar înseamnă și o 
proslăvire a Tatălui întru lisus ca om. De la Tatăl Îi vine pu- 
terea de-a suporta ca om moartea pentru El şi ca urmare pro- 
slăvirea Lui pentru această faptă, dar și proslăvirea Tatălui 
prin lisus ca om și în numele umanităţii pentru această fap- 
tă. Nici în pătimire, nici în proslăvire, lisus mu e despărțit 
ca om de Tatăl. Nimeni nu a afirmat continua nedespărţire 
de Dumnezeu ca lisus. Și aceasta pentru că Dumnezeu era 
Tatăl Lui, de-o ființă cu El. Ceea ce face Fiul, face prin 
Tatăl și deci pentru slava Tatălui. Dar o face ca om, și e slă- 
vit și ca om pentru oameni. Dar întrucît ceea ce face Fiul face 
datorită Tatălui, Tatăl însuși Îl proslăvește prin aceasta pe 
Fiul. Tot ce face Tatăl pentru Fiul, face Fiul pentru Tatăl. 
Aceeași faptă e a fiecăruia pentru celălalt. Si în ea e atrasă și 
omenirea. lar aceasta are efect și pentru relaţia firească între 
om şi om. Tot ce fac eu datorită ajutorului celuilalt, face el 
pentru: mime, pentru accentuarea valorii mele, dar fac și eu 
pentru punerea în evidenţă a valorii aceluia. Aceasha o re- 
petă lisus într-un mod mai deslușit: „lar dacă Dumnezeu a 
fost proslăvit întru EI, și Dumnezeu Îl va proslăvi întru El“. 
Proslăvirea aceasta a Fiului întru Tatăl va avea loc și ea în- 
dată, ca proslăvirea Tatălui întru Fiul: „Și îndată Îl va pro- 
slăvi“ (loam 13, 32). 

Această proslăvire a Fiului ca om întru Tatăl, va avea 
loc odată cu moartea Fiului ca om, care înseamnă și o desă- 
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vîrșită proslăvire a Tatălui de către Fiul sau în Fiul ca om, 
ceeea ce înseamnă că prin moartea Sa ca om, Hristos nu în- 
cetează cu toiul de-a fi și om. Dar înseamnă o ridicare într-un 
plan unde Apostolii Săi încă nu se pot ridica: „Fiilor, încă pu- 
ţin timp sînt cu voi (trupește). Voi Mă veţi căuta, dar... unde 
Mă duc Eu, voi nu puteţi veni“ (loan 13, 33). 

Ei au să rămînă încă cu trupul pe pămînt. Dar le lasă o 
poruncă nouă, prin care toţi să cunoască că sînt ucenicii Lui, 
şi prin care să se pregătească a se ridica unde este El, cînd 
vor trece cu sufletul din viața pămiîntească, iar la sfîrșitul 
lumii, și cu trupul. 

„Poruncă mouă vă dau vouă: Să vă iubiți unul pe altul, 
Precum v-am iubit Eu pe voi, așa să vă iubiți unul pe altul. 
Întru aceasta vor cunoaște toți că sinteţi ucenicii Mei, dacă 
veţi avea dragoste unii față de alții“ (loan 13, 34—35). N-a 
dat oamenilor pînă la Hristos nimeni o asttel de poruncă, pen- 
tu că nimeni n-a împlimit-o şi deci n-avea siguranța că o 
poate împlini altcineva. În Vechiul Testament se ceruse prin 
Moise omului să iubească pe aproapele lui (Matei 5, 43—44; 
19, 19); era ușor omului să iubească pe cel de la care se poate 
aștepta să-l iubească și el. Dar lisus cerea în general omului 
să iubească pe altul, fără să aștepte ca să-l iubească și acela. 
Această poruncă nu o putea împlini cineva fără puterea lui 
Dumnezeu, care s-a dat oamenilor prin Fiul lui Dumnezeu, ca 
om. Cei ce vor împlini această poruncă vor fi recunoscuţi de 
toţi „că sînt ucenicii lui Hristos“. Cei ce nu sint recunoscuţi de 
alții aa atare, înseamnă că nu împlinesc desăvirșit această po- 
runcă. Porunca aceasta rezumă tot ce cere Hristos de la oa- 
meni, ca să-i distingă ca ucenicii Lui. Cel dintii care a putut-o 
împlini a fost Hristos, și prin ea a dovedit că e Fiul lui Dum- 
nezeu făcut om. Numai în măsura în care ne unim cu El, o 
putem împlini. Deci în măsura în care o împlinim, sau tindem 
să o îndeplinim, arătăm că credem în El oa în Fiul lui Dum- 
nezeu făcut om și tindem să desăvirșim unirea noastră cu 
E 

Auzind Apostolii cuvîntul lui lisus că peste puțin timp 
se va duce dintre ei și ei nu pot să meargă unde se duce El, 
Petru, încrezător în iubirea lui pentru Învățătorul lor, L-a în- 
trebat: „Unde Te duci?“ Iisus i-a repetat: „Unde Mă duc Eu, 
tu mu poţi să-Mi urmezi Mie acum, dar mai tirziu Îmi vei 
urma“ (loan 13, 36). Îi spunea prin aceasta și lui Petru ceea 
ce spusese tuturor Apostolilor, că încă nu-l pot urma, căci cre- 
dimța lor mu era încă ajunsă la puterea de-a muri pentru El, 
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pînă ce nu-L, vor vedea înviat și nu vor primi pe Duhul cel 
Sfint al Lai. Trebuia să învie întîi Hristos, atît ca să le des- 
chidă și lor drumul spre o unire cu El în viața viitoare, cât și 
ca întăriţi de cunoașterea Lui neîndoielnică în urma învierii, 
ca Fiul lui Dumnezeu, să poată să primească moartea pentru 
E]. De aceea cînd Petru, încrezător mai departe în puterea iu- 
birii Lui, L-a asigurat: „Viaţa mea voi pune pemtru Tine“ 
(toan 3, 37), Tieus i-a spus că încă în noaptea aceasta, a jiu- 
decăţii Lui, se va lepăda mu o dată, ci de trei ori de El (loan 
13, 38). Petru arăta că știe că lisus vorbește de moartea Lui 
şi că prin ea nu încetează de tot a fi, ci se „duce“ în alt plan. 

Apoi Iisus a continuat, după Evanghelia Sf. loan, să le dea 
o învățătură mai adincă despre unitatea Sa cu Tatăl și despre 
unirea ce le-o va asiguna prin aceasta și celor ce vor crede 
în EI, ca Fiul hi Dumnezeu. Dacă Dumnezeu m-ar avea um Fiu 
şi dacă acest Fiu mu s-ar fi făcut om și nu s-ar fi dăruit ca 
om Tatălui prin jertfa de Sine, n-ar avea cime să ne unească 
și pe moi cu Tatăl. 

„Căci cenul era cu totul imaccesibil oamenilor şi mu a căl- 
cat vreodată înainte trupul acel loc curat și prea sfint al în- 
gerilor. Hristos e primul care ne-a deschis urcușul spre el, fă- 
cîndu-se pirga urcușului trupului la cer și 'arătîndu-Se pe Sine 
primul din cei adonmiți cu trupul constătător din pămînt dă- 
ruit lui Dummezeu şi Tatăl, primul om arătat celor dim cer ,., 
Căci Cuvîntul cel odimioară fără trup a auziti pentru moi, ca 

"Umul ce va fi și ca om Fiu în potență și mnit cu trupul: „Șezi 

de-a dreapta Mea“ (Ps. 109, 2)... S-a așezat deci Fiul ca om 
pentru noi la dreapta Tatălui, ca pe noi cei ce prin vechea ne- 
ascultare am ieșit de la fața Lui, să ne arate iarăși în faţa 
Tatălui, ca să fim și moi fii și copii ai Tatălui“ (Sf. Cirnil din 
Alexandria, op. cit., col. 1847). Faţa Lui de om va fi atît de 
plină de slavă și de autoritate, că va porunci îngerilor să-l 
deschidă porțile ce stau între oameni și Dumnezeu, ca să trea- 
că peste ei, spunînd: „Deschideţi voi puteri, porțile voastre, 
să intre Împăratul măririi“ (Ps. 23, 7). 

După ce le-a vorbit lisus Apostolilor despre plecarea Sa 
dintre ei prin moarte, ca să nu-i lase copleșiți de descunajare, 
le spune să nu se tulbure, ci să aibă nădejde, căci dacă nu s-ar 
duce E] la Tatăl, n-ar avea cine să le gătească și lor loc în 
casa Tatălui. 

Dar ca să ajungă în acea casă a lui Dumnezeu, fiecare 


trebuie să creadă în Dumnezeu. Dar trebuie să creadă și în 
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Hristos ca Fiul Lui venit la moi ca om și înălțat ca om lîngă 
Tatăl, ca să ne înalțe împreună cu Sine, pe măsura credinţei 
şi a pregătirii noastre, la Ţatăl la care s-a înălţat El și ca om: 
„Să nu se tulbure inima voastră; credeţi în Dumnezeu și cre- 
deţi și în Mine!“ (loan 14, 1). Trebuie să credem în Dumne- 
zeu, dar și în Hristos ca punte spre Dumnezeu, în calitate de 
Fiul lui Dumnezeu făcut om, care ne duce la Dumnezeu. Me- 
reu cere Hristos credința în El. Și nu cere un om credinţa 
în E]. Prin credința în El, păstrăm o legătură cu E] prin harul 
St. Duh. El Îl are pe Duhul iradiind din El prin umanitatea 
Lui, chiar dacă vizibil se duce dintre noi. Deci să nu se lase 
doboriţi de frică, ci să aibă nădejde și curaj şi să fie gata de 
luptă pentru propovăduirea lui Hristos, spune Sf. Ciril din 
Alexandria în Comentariul la Evanghelia Sf. loan (cartea 
IX; P.G. 74, col. 477). 

Casa Tatălui, pe care Hristos promite să le-o dea , să le-o 
pregătească, nu e casă goală de Tatăl și de Fiul. Și ea are 
multe încăperi. Și Tatăl și Fiul sînt în toate cu bunătăţile lor 
mesiirșite. Căci ele sînt transparente între ele și în comuni- 
care umele cu altele. Ele sînt imterioarele credincioșilor um- 
plute de prezența Tatălui și a Fiului pe măsura capacităţii 
fiecăruia de a-L încăpea pe Fiul lui Dumnezeu făcut om. Toţi 
cei ce simt pe Hristos și pe Tatăl Lui în ei, se simt uniţi în 
același Fiu și prin Fiul cu Tatăl, ca diferite încăperi comuni- 
cante în aceeași casă a Tatălui, care Îl are și pe Fiul unit cu 
El și în care a intrat Fiul și ca om. Încăperea mea, în care 
e prezent Dumnezeu, e încăperea lui Dumnezeu; încăperile 
moastre, ocupate de același Dumnezeu, deși multe, sînt unite 
ca într-o casă a aceluiași Hristos unit cu Tatăl, 

Pe măsura virtuţii fiecăruia, se va bucura fiecare de o 
cinste și o slavă deosebită, adică de o locuire deosebită în 
Dumnezeu, de un locaș deosebit ocupat în El, sau de un doc 
deosebit în Dumnezeu, cum spune Sf. Ciril din Alexandria 
(op. cit., col. 181), așa cum fiecare copil ocupă un loc deosebit 
în inima mamei și se resimțe de lhumima ei în el, deși toţi văd 
în ei luminînd aceeași mamă și se simt umiţi în ea, ca într-o 
casă umitară. 

Deși în încăperi diferite, pe de altă parte toţi vom fi ca la 
o masă. Îl vedem pe lisus înălțat deasupra tuturor și pe Apos- 
toli pe tromuri de slavă alăturea de El, dar totuși aproape prin 
slujirea lor iubitoare prin care ne deschid moi și noi orizonturi, 

Sf. Ciril de Alexandria vede mulţimea de locașuri legată 
și de cerul sau de careațiunea mult încăpătoare, care nu mai 
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are mevoie de nici o extensiume (op. cit., col. 181), în care Ta- 
tăl e prezent pentru noi la tot felul de înălțimi spirituale, pe 
măsurile moastre, făcîndu-ne simțită în ea prezența Lui la di- 
ferite adîncimi sau înălțimi și prin aceasta oreațiunea însăși 
la alte înălțimi și adîncimi de înțelesuri, dar fără să ne des- 
partă unii de alţii și făcindu-ne să ne simțim toți în univers 
ca în casa aceluiaşi Dumnezeu unic și în Fiul Său, apropiat de 
noi toţi ca munul dintre moi, dar ca centrul nostru uman unic. 

Universul mu va dispărea, dar lumina prezenței lui Dum- 
mezeu va permite vederea Jui integrală de fiecare printr-o de- 
pășire a spațiului şi prin lipsa grijii de viitor. Bucuria pre- 
zentă de toate ne va ridica peste timp. Energiile dumnezeiești 
și cele cosmice transfigurate de acelea ne vor susţine, ridi- 
cînd materia din grosimea ei coruptă sau coruptibilă. 

La judecata dim urmă, o parte din noi Îl vom simți pe 
Hristos privindu-ne ca pe cei intimi ai Lui, altă parte Îl vom 
simți ca pe unul ce ne este absent, sau vom simți chimul ne- 
vederii Lui, al înstrăinării de El. Îl vom simţi că este, dar că 
nu-L, putem vedea, că nu ne putem deschide Lui și de aceea 
nici El nu poate privi în moi și veni în noi. De aceea și uni- 
versull va fi lipsit pentru aceștia de orice lumină. Totul va fi 
acoperit de întuneric, iar prim înbumeric înconjurați de dușmănia 
demcmilor și a celor asemenea nouă. 

După ce Hristos, arătîndu-se ca om, ne arată în fața Ta- 
tălui, va face pe Tatăl să imbească feţele moastre de oameni. 
Gătindu-me astfel loc înaintea Lui, va veni iarăși să ne_aţute 
să urcăm și noi. O va face aceasta comunicîndu-ne p 
Său cel Sfînt. Ne va face și pe moi prin aceasta să me urcăm 
în fața Tatălui, să-L, iubim pe Tatăl ca EI și să fim luminaţi 
de Duhul care, puraezind dim Tatăl peste Fiul, Îl face pe Fiul 
din veci plin de lumina bucuriei de Tatăl şi apoi şi ca am. 

„Și dacă Mă voi duce și vă voi găti loc, iarăși voi veni și 
vă voi lua la Mine, ca să fiți și voi unde sînt Eu“ (loan 14, 3). 

Pe de o parte lisus vine să-i ducă pe oameni da Tatăl, pe 
de altă parte El este acolo. El_vine prin Duhul, dar nu mai CO- 
boară cum a coborit la întrupare, luînd trupul muritor. El 
vine altfel. Vine la noi iăză să coboare din slava Lui. Vine 
prin Duhul care iradiază dim Fiul slăvit ca om, fără să se în- 
trupeze, cum s-a întrupat Fiul. Prin Duhul Sfint, Fiul este 
și cu moi și sus, în slavă. Nu ne-ar putea ridica în slava Sa, 
dacă mu ar fi în ea. E așa cum vine tatăl la copii, ca să-i 
urce la înţelegerea lui, fără să părăsească starea de tată. Dar 
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precum copilul simte pe tatăl, și înălțat Și apropiat de «el „ca 
bată, așa simţim pe Hristos și venit 'la moi și înălțat în slavă. 

isus, referindu-se la tot ce le-a spus pînă acum Apostoli- 
lor despre Sine ca Fiul Tatălui de la care a coborit, le spune: 
„Și unde Mă duc Eu, voi știți, și ştiţi și calea“. Dar Apostolii 
încă au enau deplin lămuriţi și întreabă prin Toma: „Doamne, 
mu ştim unde Te duci și cum putem ști calea?“ (loan 14, 5). 
Dacă ar fi stat meclintiţi în credinţa că El e Fiul Tatălui, ar 
fi ştiut unde se duce. Unde se poate duce un Fiu, care a co- 
borit de la Tatăl, decât la E1? Numai la Cel ce-L iubește poate 
să se ducă Cel trimis de El în lume, după ce a împlinit mi- 
iunea de-a lua fața omenească, pentru a face iar iubiți pe ca- 
memi de către Tatăl. O persoană care a fost trimisă ca să îm- 
plineaască donința nunei persoane iubite și iubitoare, nu se poate 
duce, după ce a îndeplinit acea comință, decit iarăși la ea, ară- 
tându-i că şi-a împlinit misiunea: „lată, am împlinit parunca 
pe care M-ai trimis să o împlinesc“. 

Nu se scufundă o persoană într-o altă persoană, pentru că 
mu mai fese dim ea. Ieșirea şi întoarcerea unei persoane la alta 
sînt acte de iubire, arătindu-se şi în aceasta chipuri ale Stim- 
tei "Treimi. 

Iar calea spre o persoană nu poate fi decît tot o persoană 
care o iubește pe aceea şi care e la o înălțime spre care o 
atrage şi pe ea. 

Cu atît mai mult calea spre Persoana celei mai mari iu- 
biri mu poate fi decît o altă Persoană a celei mai mari iubiri 
față de aceea, o Persoană care ni s-a făcut accesibilă, care a 
coborit la moi întrînd în comuniune cu noi. Numai ea poate 
aprinde în noi focul iubirii ei corespunzătoare faţă de Persoana 
care are cea mai mare iubire faţă de ea. Numai Fiul făcut om 
accesibil mouă ne poate face să simţim iubirea faţă de Per- 
soana Tatălui, oa să ne-o însușim și nci. De da Fiul Tatălui 
făcut om me putem hrăni şi moi jreptaţ, de iubirea Lui faţă 
de Tatăl în modul omenesc accesibil nouă, cum o trăiește El 
odată făcut om. 

Nu este antă(Gaile Jspre Dumnezeu, spre simţirea iubirii 
Lai, spre iubirea "idâstră corespunzătoare faţă de El, decit 
Call ce, fiind Fiul Lai, de o fiinţă cu E], a coborit la moi, fă- 
cîndu-se și om, ca să urce întîi umanitatea Sa acolo, apoi prin 
ea și pe noi. 

Dar lisus mu se numește pe Sine mumai calea amică ce me 


duce da Tatăl şi la bumătăţile mesfirșite și fără de început «ale 
Tatălui, ci și devăry) și CYIaţa) Numai Cel născut din ființa 
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Tatălui vieții fără început și fără sfîrșit, a vieţii nelipsite de 
însușirile ei cele mai înalte: conștiința și libertatea, este și 
El Viaţa prin excelenţă, Viaţa prin Sine și deci şi Adevărul, 
dacă Adevărul e _una_cu_ existența deplină, contrar mincinpii 
care dă ca existent ceea ce nu e existent. Existența desăvir- 
șită mu poate fi decii personală, dacă reiația cu o perscenă mă 
face să trăiesc bucuria de-a exista și puterea de-a exista. Cînd 
trăuese cu ecovănat existența, o trăiesc în comuniune Con- 
știentă și iubitoare ca persoană cu altă persoană. Și cu cît tră- 
iesc această comuniune cu mai multe persoane, cu atit trăiesc 
mai mult din adevărul existenţei. 

Trăirea comuniunii desăvirșite o are însă Persoana Fiului 
cu Persoana Tatălui, care e izvorul vieţii nesfirșite pentru 
Persoana Fiului, dindu-l toată ființa Lui, afară de care nu 
există fiinţă și viaţă prim sime. Sf. Ciril din Alexamdria spume: 
„Cal ce primește pe Fiul ca Fiu, mărturisește fără îndoială și 
pe Cal dim Care este și cunoaște şi primește ca Dumnezeu şi 
pe Tatăl din care este... Deci toate cele atotbune și excep- 
ționale ni s-au arătat din E] și prin El“ (op. cit., col. 189). 

Două lucruri le spune aici Sf. Ciril:(a)Dacă Îl primim pe 
Fiul ca Final lui Dumnezeu, Îl primim şi pe Tatăl Lari ca Dum- 
mezeu . Dacă Îl socotim ca simplu om, nu-L cunoaștem prin E] 
pe Dumnezeu ca Tată, sau pe Tatăl Lui ca Dumnezeu. În a- 
cest caz lisus susține o minciună. Nu este adevărul. Și nu cu- 
noaștem peste tot adevărul. Un Dumnezeu care nu e și Tată 
me rămîne necunoscut. Și în orice caz, nu e un Dumnezeu iu- 
bitor. lar un Dumnezeu neiubitor, nu e Dumnezeu. Ce ne dă 
el? O viaţă supusă morţii, o viaţă fără sens, care mai degrabă 
me e dată de o natură, lipsită de sens și supusă unor legi oar- 


be cu. origine inexplicabilă. 
(b) Dacă Hristos este Fiul lui Dumnezeu, în El ni s-au a- 


rătat și prin E] ni se dau toate bunătățile și scăparea de toate 
cele rele: de vremelnicia stăpînită de griji inutile, de boli, de 
moarte. 

Astfel Hnistos este și Adevărul şi Viaţa. 

E Adevărul făcut nouă cunoscut și Viaţa pusă nouă la 
dispoziție, întrucât s-a făcut și om, dăruind adevărul sensului 
şi viața fericită și fără de moarte și oamenilor, ca făpturile 
cele mai înalte, ca făpturile create ca partenere ale aomuiniu- 
nii cu E], pentru care a creat și cosmosul cu un sens. Ni s-a 
făcut prin aceasta și calea. Ei este,singura cale pentru că este 
şi Dumnezeu și om. El nu e una din căi, care, fiind parţială 
și nefiind și Dumnezeu, ne poate rătăci. De aceea, El este şi 
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Xuul_imte: „nu o parte de adevăr, care, reținîndu-ne la 
el, ne ţine departe de adevăr, cum nu 0 poate face Hristos. 
El este Viaţa întreagă, nu o parte de viaţă, care ca atare în- 
seamnă Viața mărginită de non-viaţă, supusă morţii. 

Dar făcîndu-se şi om, a făcut să participe la Adevărul 
care este El și la Viața Sa integrală și existența umană, cu 
ţoată mărginirea ei prin sine. Nici această formă de existență 
nu mai esie deci o minciună. Are și ea în El o fermitate veș- 
nică și deschidere spre existența totală. Numai prin libertatea 
rău folosită a umora din făpturi, numai printr-o participare 
nedeplină la El, pot introduce în existența lor minciuna, pot 
uni existenţa cu minciuna, pot lăsa existența neîmplinită, re- 
dusă și strîimbată, pot face din existență un chin, pot da, ca 
adevăr, ceea ce nu-i adevăr, ca existență deplină, ceea ce nu-i 
existență deplină, pot da ca existență generoasă existența e- 
goistă, redusă, despărțită de existența întreagă a creaţiei în 
Dumnezeu. 

"Toate acestea, şi pe lingă ele toate cele bune, spune Hiris- 
tos că le avem în El, în forma de cale și de ţintă, prin răs- 
punsul dat lui Toma: 

„Eu sînt Calea, Adevărul și Viaţa. Nimeni mu vine la Ta- 
tăll decît prin Mine“ (loan 14, 6). 

Putea spune un om acestea despre sine? lisus le spumea 
mai ales acum, în preajma morții Sale, ca Apostolii să nu-și 
piardă credința în El ca Dumnezeu cînd Îl vor vedea răstig- 
nit. El va primi moartea nu din neputinţă, ci de bumă voie, 
pentru a o birui și pentru a-și arăta dragostea pînă la jertfa 
pentru oameni. 

Dar, precum am spus înainte, cine cunoaște pe lisus ca 
Fiul lui Dumnezeu Îl cunoaște și pe Tatăl Lui ca Dumnezeu, 
sau pe Dumnezeu ca Tată al Lui. Nu poate fi cunoscut altfel 
Dumnezeu ca Tată decit prim Fiul; și cunoaște sigur pe Dum- 
nezeu Cel ce cunoaște pe Hristos ca Dumnezeu și în acelaşi timp 
ca Fiul Lui. Și lisus, știind pe de o parte credința care s-a 
întărit în Apostoli prin vederea minunilor Lui și prin simţi- 
rea intimităţii Lui, de o putere copleșitoare, dar văzind și în- 
doiala ce se năștea în ei cînd le vorbea de mortea Lui, le spune 
pe de o parte că, cunoscîndu-L. pe E], L-au cunoscut și pe Ta- 
tă], dar pe de alta că nu-L. cunosc în mod sigur pe Tatăl, în- 
doindu-se încă de dumnezeirea Sa: 

„Dacă M-aţi fi cunoscut pe Mine, și pe Tatăl Meu L-aţi 
fi cunoscut; dar de acum Îl cunoaşteţi pe El și L-aţi văzut“ 
(loan 14, 7). 
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Faptul că lisus avea dreptate socotind că ei mai au și în- 
doieli în privința dumnezeirii Laui, şi deci a unității Lui cu 
Tatăl, îl confirmă Filip, care Îi zice, după ce le-a spus Iisus 
că L-au văzut pe Tatăl: „Doamne, arată-ne nouă pe Tatăl și 
me este deajuns“ (loan 14, 8). Pe de o parte Apostolii nu-l, 
cred una cu Tatăl, dar pe de alta îşi dau seama că e superior 
lor și oricărui om. Ținînd seama de primul fapt, le spune că 
nici un om m-a văzut pe Tatăl. Dar îndoiala lor nu era o în- 
doială totală, ci ceva care se oprea la mijloc: Învățătorul 
nosbru este mai mult decît orice om, dar nu înțelegem cum 
poate fi una cu Dumnezeu, ca Taţă al Lui. 

Aceasta dădea prilej lui lisus să le spună și Apostolilor 
că Tatăl este în EI, că El este una cu Tatăl, cum spusese și 
adversarilor Lui mai înainte (loan 10, 30). Dar şi să se mire că 
nu L-au văzut pe Tatăl în E]. Aceasta înseamnă că mu L-au 
cunoscut pe El cu adevărat. Dar „lisus i-a zis: De atîta vreme 
sint cu voi și nu M-ai cunoscut, Filipe? Cel ce M-a văzut pe 
Mime, a văzut pe Tatăl. Cum zici tu: Arată-mne pe Tatăl?“ 
(loan 14, 9). Nu putea face minunile, nu se putea arăta atît 
de preocupat de Tatăl, fără strînsa unitate cu Tatăl. Nu putea 
arăta atita putere și înțelepciune mai presus de a oamenilor, 
dar unită cu oboseala și neputința omenească, dacă ar fi fost 
de la Sine. 
iril din Alexandria vede unitatea de ființă a lui 
Hristos ca Dumnezeu cu latăl în însuşirile dumnezeiești ma- 
nifestate de El: „Să trecem deci la privirea adevărată şi cea 


mai exactă a Tatălui, (adica în Fiul. Căci m vedea pe 
câ chiar Tatălui care L-a născut, îndreptîndu-ne ochinul cu- 


getării la însușirile Lui superioare. Dummezeu și Tatăl e bun 
după fire, așa Îl vom afla fiind și pe Fiul. Căci cum mu e bun 
Cel ce a răbdat pentru noi atîta umilire și a venit în lume ca 
să mântuiască pe păcătoși şi și-a pus sufletul Lui pentru moi? 
De asemenea, puternic e Tatăl, așa este și Finul. Căci ce e mai 
puternic decât a porunci și stihiilor și a certa marea și pe de- 
moni, pretăcînd firile lucrurilor în ceea ce voia, poruncimd 'le- 
prosului să se curețe, orbilor să vadă, cu puterea dumneze- 
iască? E viață Tatăl; e viaţă și Fiul, dînd viaţă celor ce au suierit 
coruperea şi mimicind puterea morţii, pentru că a înviat din 
morți. Cu dreptate zice deci lui Filip: „Cel ce m-a văzut pe 
Mime, a văzut pe Tatăl“ (op. cit., col. 210—212). 

Apostolii iar fi putut cunoaște și deai crede datorită aces- 
tei cunoașteri prin experienţa spiribuală a lui lisus, ceea ce 
le-a spus cărturarilor şi fariseilor, care însă mu puteau veri- 
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i4 — Chipul evanghelic al lui Kisus Hristos 
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fica ceea ce le-a spus, prin cunoaștere: „Nu crezi tu că Eu sînt 
întru Tatăl şi Tatăl întru Mine“? (loan 14, 10). 

Apostolii puteau cunoaște din cuvintele Lai, spuse lor 
din altă intimitate şi cu alte cuvinte iubitoare și transforma 
ţoare de inimi, că aceste cuvinte nu le-ar fi putut vorbi Însa: 
dacă n-ar fi fost rostite din conștiința răspunderii faţă de Ta- 
ta şi ca pline de datoria de-a comunica iubirea Tatălui Său 

faţă de oameni, că aceste cuvinte nu sînt de la EA singur, ci în 
ala îşi împlineşte Tatăl lmerarea Lui. Chiar omul simplu cînd 
vorbeşte cu toată seriozitatea altuia, nu vorbeşte numai de la 
el, ci şi dintr-o răspundere față de Dumnezeu. Cu atît mai 
mult trebuia să se simtă în iisus, că nu vorbea numai de la El. 
În vorbirea Lui se putea simţi o maximă unitate cu Tatăl, ca 
vorbirea Celui trimis în mod special și unic de Tatăl. Cuvin- 
tele oricărui om cît de cît simţit și îngrijorat se simt că nu 
sînt numai ale lui, ci și ale altuia. Cu atît mai mult se puteau 
simți cuvintele tui lisus că mu sînt numai «ale lui. 

„Nu crezi tu că Eu sînt întru Tatăl și Tatăl este întru 
Mine? Cuvintele pe care vi le spun, mu le vorbesc de la Mine, 
ci Taţăl care rămine în Mine face (in ele sau în Mine, n.n.) lu- 
cerurile Lui“ (loan 14, 10). 

Dar lisus spume mai departe că precum Tatăl își face lu- 
crurile Lui în cuvintele Sale, așa va face și în Apostolii și 'ur- 
mașii lor lucrurile Lui, dar numai dacă vor crede în Fi ca 
Fiul și prin aceasta se vor uni cu El, ca Fiul. Dacă Tatăl ar 
face aceste lucruri în ei fără unirea lor cu Fiul, Fiul n-ar fi 
mai mare ca ei; ei ar fi ca și Fiul. Făcînd Tatăl lucrurile Sale 
în_Fiul, de face şi în cei ce se unesc cu Fiul. Ba va face și 
unele lucruri mai mari decît le-a făcut în Fiul singur. Căci va 
vorbi mai multor oameni și va atrage prin cuvintele Lui mai 
mulţi oameni la credința în Fiul, decit a atras prin Fiul sin- 
gur. Aceasta o va face Tatăl prin Fiul, pentru că Fiul se duce 
ia Tatăl și în această stare slăvită a Sa, Tatăl va vorbi mai cu 
putere celor ce se unesc cu EL, prin ceea ce și Tatăl va fi mai 
slăvit: 
lisus cel slăvit prin maxi; ropieri pătrundere_ca 

atăl, Demniai Fiind ceata spaţial de rul Său, Yva 
“vorbi dasă și EL oriumde în acelaşi timp prin ucenicii i cu 
efect mai extins și aceștia vor cuceri cu mult nai mulți oa- 
meni din lucrarea Tatălui în ei prin Finul Său slăvit oa om. 

Dar precum cât timp a fost pe pămînt, lisus a putut spune 
de luanurile făcute prin El, că sînt și ale Tatălui şi ale Lui, 
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așa poate spune şi după plecarea Lui la Tatăl, că sînt ale a- 
mândurora. 

Pe lingă aceea, prin Fiul plecat la Tatăl prin înviere se Ac 
vor tace unele lucruri mai mari, pentru că de-abia după aceea 
vor fi oameni îndumnezeiţi, vor deveni sfinţi, vor propovădui (WOW; ... 
cu putere prin Duhul Sfint, vor da ca dovadă despre dumne- 
zeirea ilui Hristos, Învierea Lazi, 

„Adevărat, adevărat zic vouă: Cel ce crede în Mime, va 
face şi el luonurile pe care le fac En și mai mari decît acestea 
va face, pentru că Eu Mă duc la Tatăl. Și orice veţi cere de la 
Tatăl în numele Meu, aceea voi face, ca să fie slăvit Tatăl prin 
fiul. De veţi cere ceva în numele Meu, Eu voi face“ (ioan 1447243 ] 
12—13). Declaraţia lui Hristos că va face lucruri mai mari, 
cînd va îi ridicat în slavă, prin urmașii Lui, Sf. Ciril o vede 
explicată de Hristos astfel: „Pînă ce am petrecut cu voi pe 
pămînt, am viețuit ca om și nu v-am arătat puterea nereținu- 
tă a dumnezeinii Mele. Am spus și am făcut cum se cuvenea 
smereniei și în formă de rob. Dar după ce acelea s-au săvirșit, 
am împlinit taina iconomiei în trup. Atunci încă nu birui- 
sem moartea. Dar cînd voi învia, vă proinit că vă voi dărui să 
puteţi împlini lucruri mai mari decît minunile săvirșite prin 
Mine... Căci voi merge la Tatăl și voi ședea sau voi împă- 
Trăți împreună cu El ca Dumnezeu din Dumnezeu, săvîrşin- 
du-le cu puterea și stăpînirea descoperită a firii Mele dumne- 
zeiești, dind cele bune credincioșilor Mei... S-a terminat tim- 
pui în care trebuia să Mă arăt în forma smeritţă. Acum pro- 
mit că voi lucra în mod necuprins ca Dumnezeu cele ale lui 
Dumnezeu; memailuînd Tatălui slava cuvenită Lai, ci făcînd 
să se slăvească El în Fiul. Căci slăvindu-Se Cel Născut, se va 
slăvi în EA desigur și Cel ce L-a născut“ (op. cit., col. 218). 

Fiul va avea putere să facă pentru cei ce vor crede în 
El sau prin ei tot ce vor cere; nu va vindeca numai pe cei ce 
se vor apropia de prezența Lui cu trupul în lhume. Și le va face 
mu numai spre slava Lui și a celor ce vor cere, ci și a Tatălui. 
Căci ceea ce va face FI, va face și Tatăl prin EL. Interiorita- 
tea reciprocă ilintre Persoanele Sfintei Treimi se va extinde i 
ȘI an persoanele umane, fără să le lase mici pe acestea pasive. 3, R Ă, 

„Dacă veţi cere ceva în numele Meu, Eu voi face“ (loan Sl 
14, 14). | 

Că persoanele umane mu vor rămînea mici ele pasive, lu- | 
arînd Fiul prin ele, o spune lisus cerîndu-le în continuare ca 
nu miumai să-L, roage pentru ceea ce vor, ci și să-l, iubească, 


DO II) 
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iar iubirea le cere să I-o arate prin păzirea porumcilor Lui cu 
fapta: : Sa A 
„De Mă iubiţi, păziți poruncile Mele“ (loan 14, 15). Le 
cere celor ce cred în El să-L iubească cu fapta, să le fie cre- 
dința un izvor al iubirii, sau însoţită de iubire, ca un răspuns 
la iubirea Lui, care s-a arătat în faptul că s-a făcut om și s-a 
jertfit pentru ei. Dim iubirea pentru moi s-a întrupat şi s-a 
jertfit Fiul lui Dumnezeu, ca să ne cîștige și iubirea noastră, 
ca să întemeieze între noi şi El o relaţie de iubire. lar o iubire 
care nu împlinește ceea ce-i cere Cel iubit, ce iubire mai este? 

Dar ce poruncă ne cere să împlinim lisus,  iubindu-lL? 
„Poruncă nouă vă dau vouă: să vă iubiți unul pe altul, pre- 
cum v-am iubit Eu pe voi“ (loan 13, 34). iubindu-l noi pe se- 
menul nostru, se simte El însuși iubit, cum va spune la Jude- 
cata din urmă: „întrucît ați făcut ceva unuia din acești frați 
prea mici ai Mei, Mie Mi-aţi făcut“ (Matei 25, 40). 

Fiul lui Dumnezeu cel făcut om nu rămîne în afana mela- 
ției noastre de iubire cu ceilalţi și relația mea de iubire cu 
El nu lasă în afara ei pe semenii mei. El ne adună în El prin 


. iubire, întrucât ne adunăm între noi înșine și viceversa. 


Dar nici Tatăl nu rămîne în afara relaţiei mele de iubire 
cu Fiul Lui, activată în păzirea cuvîntului sau poruncii Aces- 
4uia de-a iubi pe semenii noștri. Realizînd o interioritate re- 
ciprocă între noi prin iubire realizăm o interioritate reciprocă 
prin iubire și cu Fiul făcut om; dar și cu Tatăl, cu care Fiul 
este într-o astfel de interioritate reciprocă. Dacă iubind pe se- 
menii Mei Îl iubesc pe Fiul lui Dumnezeu cel întrupat nu mu- 
mai pentru mine, ci și pentru ei, Tatăl care iubeşte pe Fiul, va 
răspumde și El cu iubirea Lai iubirii mele faţă de Fiul Său, a- 
cătată în iubirea semenilor mei. 

„Cel ce ame pomimcile Mele şi le păzeşte, acela este care 
Mă iubeşte; iar cel ce Mă iubește pe Mine, va fi iubit de Ta- 
tăl Meu și-l voi iubi și Eu și Mă voi arăta Lui“ (loan 14, 21). 

Dar de iubirea moastră față de lisus şi de a lui Iisus față 
de moi, cînd iubim pe semenii noștri, nu ştim numai printr-o 
concluzie teoretică, ci și printr-o arătare a Lui, mai precis din- 
tr-o experiență a prezenței Lui iubitoare. Cînd iubim pe se- 
mienii moștri cu conștiința că împlinim porunca hui lisus Hris- 
tos, simțim pe Hristos în semenii noștri, răspunzindu-ne Cu 
iubirea Lai. Aceasta o spune lisus la sfirșitul cuvîntului de 
mai sus. lar cînd Apostolul Iuda — nu Iscarnioteanul — în- 
treabă pe lisus ce înseamnă că se va arăta celor ce păzesc po- 
runca Lai, iubindu-L, prim iubirea semenilor, Acesta îi răs- 
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pumde că nu mumai El se va arăta din iubire acelora, ci și Ta- 
tăl. Căci și Tatăl iubește pe cei ce iubesc pe Fiul Lai făcut 
om, iubind pe semenii lor. Și această arătare din iubire a am- 
bilor, constă în a veni împreună, într-un mod special, în cel ce 
iubeşte pe semeni, iubind pe Hristos, „lisus i-a răspuns și i-a 
zis: Dacă Mă iubeşte cineva, va păzi cuvîntul Meu, și Fan 
Meu Îl va iubi și vom veni la el și face „loca Fl 
(loam 14, 23). Va veni și Tatăl în acela I-O formă în aa 
face simțită iubirea Lui, pentru că acela păzește cuvîntul sau 
porunca Fiului de-a iubi pe alţii, ca un cuvînt sau ca 0 po- 
muncă pe care Fiul Îl are de la Tatăl: „Dar cuvîntul pe care îl 
auziți (de la Mine, n.n.), nu este al Meu, ci «al sa lu care 
M-a trimis“ (loan 14, 24). Deci e si o poruncă tălui a iubi 
Qi pe aproapele nosiru. Şi împlinind această poruncă „ÎL 
bim şi pe Tatăl, dacă este adevărat că cel ce păzeşte Doninca 
cuiva, dovedeşte că-l. iubește (loam 14, 21). 

Deci Fiul vine împreună cu Tatăl în cel ce împlinește cu- 
vintul auzit ce la Fiul, pentru că este cuvintul amimdurora. 
Cuvîntul ce ni-l spune Fiul, este și al Tatălui, iubirea cu care 
me răspunde Fiul pentru împlinirea acestui cuvînt esie și a 
Tarăilui. Ei me cer împreună să-i iubim, iubind pe semenii nOş- 
tri, și ne răspund împrennă cu iubirea Lor. 

Unindiu-ne între noi prin iubire, fără să ne contopim, me 
unim și cu Fiul şi cu Tatăl pe care Îi iubim prin aceasta și 
care ne iubesc datorită acestui fapt, fără să ne contopim cu Ei 
și fără ca Ei să se contopească între Ei. 
lubimea, și prin aceasta iubirea necontundată INTP 
și Fiul, dă putere iubirii și unităţii meconfundate între noi oa- 
menii, care e totodată iubirea noastră faţă de Tatăl și Fiul și 
uminea cu, Hi, fără să ne confamdăm cu Ei] 
m ziua cind această mire intre moi și între noi şi Tatăl 
și Fiul se va realiza integral, vom cunoaşte ceea ce spune isus: 
„din ziua aceea veţi cunoaște că Eu sînt întru Tatăl Meu și voi 
în Mine și Eu în voi“ (loan 14, 20). Teoretic o știm deocam- 
dată din cuvîntul lui lisus. Dar atunci vom cunoaşte prin ex- 
periență, prin simțire. Căci atunci vom fi înaintat la această 
simţire, sau la un grad al simțţirii depline a prezenței lui Hris- 
tos în noi şi a noastră în El. Dar prin aceasta și la o simţire a 
prezenței Tatălui în Fiul şi a Fiului în Tatăl. Căci Fiul își face 
simțită prezența Sa în noi, sau ne înalță la simţirea ei, întru- 
cît ne face simțită prezenţa Lui în Tatăl și a Tatălui în 
EI, pentru că numai din această prezență iubitoare sa Tatălui 
în Fiul și a Fiului în Tatăl, decurge prezenţa iubitoare a Fiu- 
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lui în noi, deoarece Fiul împlinește iubirea Tatălui venind în 
noi și Tatăl din iubirea faţă de Fiul făcut om, vine în noi. 
Fiul iubește pe Tatăl fiind în noi, ca unul dintre noi și Tatăl 
vine în moi, iubind pe Fiul care este în moi. Ei se iubesc umul 
pe altul în noi, fiiind de Ja intruparea şi mai ales de la învie- 
rea Fiului ca om, în noi. Sau pentru că Tatăl iubește pe Fiul 
ca om și Fiul iubește pe Tatăl ca om, iubirea între Ei e o iu- 
bire în noi, devenită și iubire între noi, sau prezenţa Fiului 
în Tatăl și a Tatălui în Fiul e unită prezența Lor în moi și a 
noastră în Ei prim iubire, 

Numai venind împreună în moi, adică în stare de iubire, 
sau fiind ei Doi unul în altul, iubirea între Ei rezultată din 
umitatea ființei Lor, ne face și pe noi să ne iubim unul pe al- 
tul și prin aceasta să fim unul în altul, ca să fie şi Ei, cei ce 
sînt din veci unul în altul, împreună cu moi. Ni se fac inte- 
riori nouă prin bar, dar și prin jibertatea noastră, întrucît Ei 
își sînt interiori unul altuia prin fiinţă. 

Fi me fac pe fiecare, dar ca pe cei ce ne iubim, și locaș 
comun al Lor. Ne fac să se simtă bine în moi, ca într-un l0- 
cas comun al Lor, ca într-o casă a Lor. Căci în locașul sau în 
casa ta te simţi bine, te simţi ca acasă. Înainte a spus că Ta- 
tăl ni se va face nouă casă cu multe locașuri. Acum spune că 
moi me vom tace locaș comun Tatălui și Fiului. E o „Două atir- 
mare esioriităţii reciproce, 

Dar lisus cerîndu-ne să ne iubim unii pe alții și asigu- 
rîndu-ne că de vom împlini această poruncă a Lăti, va veni în 
noi împreună cu Tatăl, și va face în noi tot binele ce-l vom iace 
și noi, me asigură că, de vrem să împlinim porunca Lui de-a 
ne iubi mul pe altul, nu vom răminea numai cu puterile 
noastre, ci va ruga pe Tatăl şi Acela ne va da um alt Mingiie- 
tor came să fie cu noi, după ce El nu va mai fi cu noi în mod 
văzut: „Și Eu voi ruga pe Tatăl și alt Mîngiietor vă va da vouă, 
ca să fie cu voi în veac: Duhul Adevărului, pe care lumea nu 
poate să-L primească, pentru că nu-L vede, nici nu-L, cunoaște; 
voi însă Îl cunoașteţi, că rămîne în voi și va fi în voi“ (loan 
14, 16—17). 

Dar lisus nu me va lăsa lipsiţi mici de Sine. Deși după pu- 
țin timp lumea nu-L va mai vedea cu trupul, ucenicii Îl vor 
vedea, pentru că e viu și se va face simţit prin viața nouă ce 
le-o va da lor. Și atunci Îl vor cunoaşte nu numai pe El, ci și 
pe Tatăl. Căci vor simți că El este în Tatăl și Tatăl îm EA, 

Deci după ce lisus Hristos nu se va mai vedea în trup în 
lume, dar ucenicii Îl vor vedea, vederea sau simțirea aceasta 
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a Lui o vor avea prim Mîmgtietorul, sau prin Duhul Adevăzru- 
jui, care nici El nu va îi văzut de hume, dar ucemicii Îl vor avea, 
die că Se sălășluieșie în ei și va îi în ei. Această prezență. a 


ei, îi va face să- i 
ia pe ei înşisi vii. Numai prin Cel viu cu adevărat vor fi 
ei vii Și numai cei vii simt viața Lui. 

lisus e viu și face și pe cei ce cred în El vii, pentru că e 
în relaţie cu Dn uhul ea cu o altă Persoană dumnezeiască. El nu 
devine viu numai cînd vine în noi. El e viu din veci, pentru 
că e di” veci îm relaţie mu numai cu Tatăl ca Persoană, ci şi 
cu Duhul ca Persoană. Mijaja stă sau se arată în iubirea desă- 
vîrșită şi în bucuria de ea. Și iubirea desăvârşită și bucuria de 
ea, deci şi viața se araţă în relaţia între Persoane. Tatăl se bu- 
cură desăvîrşit de Fiul, pentru că că are și pe Duhul, bucurin- 
du-Se împreună cu El de Fiul, din împreuna Lai iubire a Fiu- 
lui cu Tatăl. Și Fiul se bucură desăvirșit de iubirea Tatălui, 
pentru că Îl vede iubindu-L și bucurîndu-Se de El împreună 
cu Duhul. Aceasta înseamnă viaţa desăvirșită a Duhului, Și 
toată viața vine de la Tatăl. lar Fiul vrea să dea toată bucu- 
ria Sa de iubirea Tatălui și oamenilor care vor să o primească, 
făcîndu-le și lor pante de Duhul ce-i vine ca expresie a bucu- 
riei desăvirșite a Tatălui de EL, de la Tatăl. „Voiesc ca Tată 
să vă dea şi vouă pe Duhul, pe care Îl purcede peste Mine“. 

Dar pentru oamenii legaţi prin credință de Fiul, pe care 
nu-L văd îm trup, Duhul e un alt Mingiietor pentru meve- 
derea prin ochii trupești a Fiului. Ei simt prin Duhul o pre- 
zenţă mai intensă a Fiului, chiar dacă nu-L, văd cu ochii tru- 
pești. În persoama iubitoare se simte persoana iubită de ea. Și 
însuși cae î Ali. Mineiietor Îl imdică pe Duhul ca o_Per- 

i, plină de Fiul. Numai o Persoană poa poate 
io zile Daiso ace umane. Dar Duhul trebuie să aibă ceva în 
El care face pe oameni să-l simtă prezența Fiului, chiar dacă 
nu-L văd trupește. El va face pe oameni, cînd va fi trimis, să 
„vadă“ din nou pe Fiul, după zece zile de la viitoarea Lui înăl- 
țare, sau după cincizeci de la moartea Lui cu trupul pe cruce. 
„Nu vă voi lăsa orfani; voi veni la voi. Încă puţin timp şi lu- 
mea nu Mă va mai vedea; voi însă Mă veţi vedea“ (prim Du- 
hu) (loan 14, 19). 

Ceea ce are Duhul în Sine, care le poate da simţirea că 
„Văd“ pe Fiul, este faptul că e Duhul Adevărului. lisus 
ne-a adus în cuvintele Sale adevărul despre Sine, ca Fiu 
al Tatălui făcut om. Duhul va întări în cei cane au auzit cuvin- 
tele Fiului convingerea în adevărul pe care ele l-au exprimat, 
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Venera, 






















sau simţirea că Fiul lui Dumnezeu Cel întrupat este în Duhul 
venit în ei în chip nevăzut. Prin aceasta îi va mâîngiia. Îl vor 
simţi prin Duhul pe Fiul Cel întrupat și înviat aproape de ei, 
ba chiar în ei. Duhul are calitatea de-a ține mereu trează în su- 
fletul oamenilor care au auzit cuvintele Lai, amintirea lor și a 
Lui Hristos, încălzită de iubirea față de El. Ba va face cuvin- 
tele auzite de la Fiul sau de la ucenicii Lui și mai lămurite, din 
faptul că var simţi că Fiul Tatălui care a fost cu ei sau cu Apos- 
tolii, continuă să existe în planul netrecător, în planul veșniciei, 
dar în comunicarea vie cu ei. Și explicînd aceste cuvinte, le 
și îmbogățește, fără să abată cuvintele noi, de la cuvintele au- 
zite de la Apostoli. Aceasta o spune lisus în cuvintele nurmă- 
toare: 

„Acestea vi le-am spus, fiind cu voi. Dar Mîngîietorul, Du- 
hu! Sfînt pe care Îl va trimite Tatăl în numele Meu, Acela vă 
va învăța toate și vă va aduce aminte despre toate cele ce v-am 
spus Eu“ (loan 14, 26). 

Apoi lisus le spune noi cuvinte prin care vrea să-i întă- 
rească pe Apostoli, ca să nu se tulbure de ceea ce 1 se va în- 
tîmpla în curînd. Le cere să-și păstrezeţpaceaiîn suflet, o pace 
pe care o are și E], chiar dacă E] însuși va suferi moartea ce-l, 
așteaptă. Să primească în ei pacea pe care o are El. Căci le dă 
2 pace pe care nu o pot da oamenii din lume care știu că vor 
muri. E] le dă pacea siguranței că prim ceea ce | se va întîmpla, 
se duce la Tatăl și va veni iar la ei, că nu va muri de ot, ci 
va trece la viaţa nemuritoare a învierii, din care va veni la ei 
într-o altă comunicare. Să aibă și ei pace dim această sieu- 
“jranță: „Pace vă las vouă, pacea Mea o dau vouă, nu precum 
prisma Fiu. Să nu se tulbure inima voastră, nici să se 
loan 1208 ţi auzit că v-am spus: Mă duc și voi veni la vol“ 
(Loan 14, 23. Le cere nu numai să nu se tulbure inima lor, ci 
dacă Îl iubesc, chiar să se bucure că se duce la Tatăl și ca 
om, ceea ce le va deschide și lor calea spre Tatăl. Se duce la 
Tată] care e mai mare decit El ca om și de aceea va primi de 
la El ca om o viață superioară, viața desăvirșită, pe care le-o 
va da şi lor: „De M-aţi iubi, v-aţi bucura că Mă duc la Ta- 
tăl, pentru că 'Tatăl Meu este mai mare decît Mine“ (Ioan 14, 
28). Și Lisus le spune acestea Apostolilor nu numai ca să-i mîn- 
giie, ci și ca, văzîndu-le ei în viitor împlinindu-se, să creadă și 
în cele spuse de El despre plecarea la Tatăl și despre un alt 
mod de venire a Lui de la Tatăl. 

„Și acum V-am spus acestea înainte de-a se întîmpla, ca 
să credeți cînd se vor întîmpla“ (loan 14, 29). Și preoizînd că 
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sfîrşitul vieții Sale pământești este iminent, lisus adaugă că nu 
mai poate vorbi multe cu ei, căci vine „Stăpinitorul lumii. a- 
cesteia“, nu al lumii așa cum a fost creată de Dumnezeu, ci al 
lumii care, prin răul ce și l-a însuşit, s arveşte vrăjmașşului lui 
Dumnezeu. Dar acela nu află nimic în El ca să-l aducă moar- 
tea definitivă. Dar El primește moartea, ca să arate că nu e 
învins de răul din hume, ci ca lumea să cunoască prin primirea 
morții de către El că E1 stă de partea Tatălui şi că-L. iubește 
pe Tatăl și prin aceasta să poată fi eliberată de rău. El va pie 
mi moartea de bunăvoie, propovăduind pe Dumnezeu Cel a 
devănat ca Tată al Lui, și prin aceasta va da morţii Sale ca- 
racterul de jertfă adusă Tatălui pentru oameni, îi va da carac- 
terul de supremă faptă a iubirii faţă de Tatăl și față de oa- 
meni. Căci altfel tot ar muri, după un oarecare timp, dar mu 
din iubire, ci din necesitatea unei legi impusă firii omenești 
prin slăbirea legăturii cu Dumnezeu, prin păcat. 

Stăpînitorul humii acesteia „Vine“, în sensul că aţiţă pe 
slujitorii săi să mu mai amine fapta răstignirii lui Hristos: cele 
bume, ca și cele rele, au ca ultimă origine și susținătoare ale 
lar, persoanele: binele, Treimea Pe orscanelorr divine, răul, pe 
diavol, care s-a făcut, cu voia oamenilor, stăpînitorul humii. 

„Nu voi mai vorbi multe cu voi căci vine stăpînitorul lu- 
mii acesteia și el nu are nimic în Mine. Dar ca să cunoască 


lumea că Eu iubesc pe Tatăl, precum Tatăl mi-a poruncit, așa 
Bac 


În cuvintele pe care li le mai spune, Iisus vorbește și mai 
mult despre dragostea Lui pentru Apostoli şi penru cei ce le 
var irma în credința lor în E] și în propovăduirea Lui. Iubirea 
aceasta realizează o sălășluire reciprocă între ei și El. lar a- 
ceasta va promova în ei viața. Aceasta le va aduce pe 
de o parte bucurie, pe de alta prigoniri şi suferimţe. Însă bu- 
curia umirii cu El le va da și puterea să suporte prigonirile ce 
de vor veni. 


Eapitolere- 25 și TEMăin Evanghelia Sf. Ioan sînt capitole 

ale Ir ui Hristos faţă de oameni. Dar în iubirea lui Hris- 
ra este_și iubirea Tatălui. Orice persoană este în mod normal 
um focar al iubirii. Dar calitatea aceasta a ei nu începe de la 
ea. Nici chiar Fiul lui Daumnezeu nu este ultimul focar al iu- 
birii, ca Persoană singulară, ci are această calitate de la Ta- 
tăl ca Fiu al Lui. Tatăl e nul tie izvor fără început al iubi 
„rii. Dar această cali iind singur, ci pentru 
“că este Tată al unui Fiu din veci. Fiul e vița din care provin 
și în care sînt mlădițele. Între toate e unitatea iubirii, care 
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dă vinul bucuriei. Dar vița nu-i fără luorătorul ei. Însă mici 
lucrătonul nu este fără viţă: 
„Eu sînt vița cea adevărată și Tatăl Meu este lucrătorul. 
Orice mlădiţă care mu aduce roadă întru Mine, El o taie. Şi 
arice mlădiţă care aduce roadă, El o curăţeşte, ca mai multă 
roadă să aducă. Acum voi sinteți curați pentru cuvîntul pe 
care vi l-am spus“ [loan 15, 1—3). Numai aflîndu-se în viţă, 
mlădițele aduc roadă. Dar e cite una care nu aduce roadă. lar 
aceasta nu e din pricina viței, ci pentru slăbirea legăturii ei cu 
vița. Aceasta o veștejește, îi aduce moartea. Nu mai are ce 
i face cu ea mici lucrătonul, sau nici Tatăl, ca ultimul izvor al 
viței. 

Dar mlădița care aduce roadă, însă nu prea multă, e așa 
din pricina unor piedici care stau în calea sevei ce-i vine din 
viţă. Dar tot Tatăl, care e ultimul izvor care face să curgă 
viața din viţă în amlădițe, înlătură piedicile din calea sevei sau 
a vieţii ce curge din Fiul Său făcut om. Dar cei ce au pri- 
mit în ei mult timp cuvintele lui Hristos, nu mai au în ei pie- 
dici în calea vieţii ce le curge continuu din Hristos, făcindu-i 
să dea rod. 

FE. o metatoră care redă unitatea neconfundată mu muumai 
între Persoanele dumnezeieşii, ci și între ele şi persoanele u- 
| mane. 
| Dar mnitat 
unei legi, ca între milidița « și vita Ape ersonale, 
| oameni, i Gacă Got 
firii omeneşti Comune, o amitate 
“Hristos face pe cei ce se unesc cu El să rodească datorită fap- 
tului că El este și Dumnezeu, sau Fiu născut din fiinţa Tată- 
lui, pe care Tatăl L-a trimis să se facă om și lucrează prin 
Fiul și prin firea omemească ce-a luat-o Acesta, în oamenii 
came se amesc cu Fl. 

Deci depinde de oameni să rămînă în Eristos Cel unit cu 
Tatăl, și prin aceasta ei să aducă roadă multă, neexcluzîndu-se 
nici aportul tor. Depinde de unirea lor cu Hristos Dumnezeu. 
Dar depinde și de ei să vrea să fie umiţi cu Hristos și să ră- 
mînă în EA. De la ei mu pot aduce roada vieţii. Ci rămîn morţi, 
şi vor fi supuși morții veşnice. 

Numai o altă persoană poate face o persoană să rodească 
spiritual. Dar numai Persoana care e și Dumnezeu, mă poate 
face să mu rămîn într-o rodnicie monotonă, care mu mă scapă 
de moarte. Numai Persoana veșnică, devenită şi Persoană u- 
mană accesibilă mie, îmi poate da veșnic viață și mă scoate din 


AI aa al 
















ca între mlădiţe şi viță. Dar 
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raenetemia mărginită. Și aceasta este Hristos. Fără El nu pu- 







ai se aruncă în alara comuniunii dătătoare ce 
N înibru Mine și Eu întru voi. Precum mlădita mu 
să aducă roadă de la sine, dacă nu rămîne în viță, tot 
aşa mici voi, dacă nu rămiîneți în Mine. Eu sint viţa, voi rală- 
dițele. Cel ce rămîne în Mine şi Eu în al, acela atuce roadă 
multă, căci fără de Mine nu puteţi face nimic. Dacă cineva nu 
ăm?me în Mine, se aruncă afară ca mlădi a şi se msucă; și le 
şi de aruncă în foc și ard“ 

Viața celor rămași afară de EHnislos e 0 ardere Ca într-a 
foc veșnic, nu o rodire veșnică într-o viță neveştejită, adă- 
pată de apa vieţii din izvorul nesfirșit al comuniunii iubitoame. 
de miepagivitaitea omului. Î rimeşi Le dim ai 


























piei Şi Mai vie comuniune Cu îi isi îti Dar în 
noile trepte de comuniune cu Hristos, omul își dă seama că mu 
0zbe întua, dacă nu vrea şi Hristos. Chiar bogăţia de viață ce 
ţi-o dă iubirea altuia, îți trezește dorimța unei și mai adânci 
comuniuni cu acela și aceasta ţi se împlinește cînd i-o ceri 
persoanei care te iubeşte. 

Dai mesfârșite orizonturi ne deschid cuvintele lui Hristos, 
cînd gindim cu stăruință la ele și cînd trăim atita cât puberm 
în fiecare clipă în comuniunea cu El, de care me vorbește în 
cuvintele Lui: „Dacă rămîneţi întru Mime, și cuvintele Mele 
rămân îm Voi, ceneți ceea ce voiți și se va da vouă“ (loan 

CZ 

Dar trăinea în bogăţia comuniunii cu Hristos se datorește 
faptului că El este Fiul lui Dumnezeu-Tatăl și bucuria de ea 
me face să-L slăvim pe Tatăl în iubirea faţă de Fiul Său tă- 
cut om, în care e și iubirea Tatălui față de moi, sau a cămui 
iubire o întîlnim în umimea noastră cu Hristos, simţindu-me şi 
noi iubiţi împreună cu El ca fii, sau Fiul făcîndu-ne și pe moi 
să simțim împreună cu El iubirea Tatălui Său. Aceasta ne fiace 
să-l aducem laudă și Tatălui și să me facem precum vrea El, 
wocemici si Fiului Său, vestitori ai Lai ca Fiu Unul Născut 
al Său. Întruparea Fiului Său, jertfa Lui, învierea Lui, tot ce 
face Ei penru noi după învierea Lui, e mu mumai spre Mân- 
tuirea moastră, ci și spre lauda Tatălui. Cu cât trăim mai muult 
ca mânbuiți în Hmistos, ca părtași ai vieţii veșnice, cu atît Îl 
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lăudăm mai mult pe Tatăl, ultimul izvor de la care ne vine 
prin Fiul viața nestirșită și Cel ce L-a trimis pe Fiul pentru 
Iuararea Lai de mântuire a noastră, pentru a ne face ucenici 
ai Lazi. 

„Întru aceasta a fost slăvit Tatăl Meu, ca să aduceți roa- 
dă multă şi să vă faceţi ucenicii Mei“ (loam 15, 8). Nu știm că- 
muia din cele două scopuri ale EOETUpIr Fiului lui Daranezeu 
să-i dăm întîietate:eslavei aduse Tatălui Său, seu emântuirii 










noasbre. Ele formează mai degrabă sum singur scop, _întrucii 
[o ea ierta 
Di £ 5 ul, alt. Şi în aceasha se arată 





megrăita valoare ce o dă Dumnezeu omului: că-și leagă slă- 
vrea Lui din partea noastră de min aa 1 ă. Desigur, 
Dummezeu 'ar putea fi fericit și fără slăvirea noastră, dar e o 
vaimă că a voit să se bucure și de slăvirea moastră, a umor 
| făpturi ale Lai din nimic. Pentru că Îl slăvim, fiimdcă me bu- 
curăm de mântuire. Şi în fond tot în puterea Sa stă şi originea 
ai slave a Sale. Dar nu într-o putere care trăieşte cu ne- 
ivatea nmei alte forme de slavă. Aceasta I-ar limita puterea, 
Puterea Lui e melimitată, neccndiţiomată. Chiar în iubirea Iaui, 
necondiționată de trebuința fiinţei Lui, stă atotputennicia Lai. 
ă cu voimța Lai de-a se bucura dim absolută libertate zi ge- 
nemozitate de bibirea moastră și prim aceasta de ferio'rea noas- 
tră, neimpunîndu-me-o cu sila. Fl pume limite atotonutermiciei 
Sale cu atotputernicia Sa, iar în aceasta se anată o altă formă 
a atotputerniciei Sale, care face posibilă iubirea Lai de către 
fiimțe create de El și prin aceasta și fericirea Jor, dar tot prin 
aceasta şi existența unor fiinţe create care pot refuza iubirea 
Imi și prim aceasta aleg nefericirea. Cel liber e mai puternic 
decât cel supus cu totul amor legi. Şi trebuie să fie o existen- 
ţă absolut liberă, deci atotputernică. Nu pot fi toate existen- 
țale medeplin libere, deci meatotputernice, sau supise umor jegi. 
Căci de unde ar fi acele legi, care nu sînt nici ele libere? 
Dacă înainte lisus i-a îndemnat pe ucenici să-l iubească, 

și aceasta să o arate păzimd poruncile Lui, în continuare îi asi- 
gură de iubirea Lui, și îi îndeamnă să rămînă în această în 
bire a Lui, tot prim păzirea poruncilor Lui. De fapt, moi iră- 
mânem în dragostea Lui cînd Îl iubim moi înșine pe El. Cele 
două iubiri mu pot fi despărțite. Nu L-am putea inbi pe Hris- 
tos, dacă mu ne-ar iubi El pe moi. Iubirea Lai de către moi 
se hrăneşte din iubirea Lai faţă de moi. Cînd nu-L iubi, mu 
primim iubirea Lui, sau mu rămânem în ea. lar noi Îl iubim 
păzind poruncile Lui, și în păzirea poruncilor Lui trăim bubi- 
vea Laui, căci El me dă aceste porunci pentru că vrea să ne iu- 
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isus ni se dzi atât Ca șiloale al iubirii pulse Sc =) 
EI, în iubirea Lai faţă de Tatăl, cât și ca model al răminerii în 
iubinea Tatălui faţă de El în păzirea poruncilor Tatălui. De- 
sigur, în ambele aceste privințe ni se dă drept model ca om. 
De azeea ne comunică și nouă puterea iubirii Sale faţă de 
Tatăl, ca iubire față de EL, prin păzirea poruncilor Lai, care 
nu simi decît poruncile Tatălui, cît și puterea de-a simţi în a- 
ceasta iubirea Lai faţă de noi, cum simte El iubirea Tatălui. 
E o mouă introducere a noastră în relaţia iubitoare dintre Fiul 
și 'Datăl, în relaţia Persoanelor treimice, întrucît Fiul lui Dum- 
nezeu, iubindu-l, pe Tatăl, păzește ca un om poruncile Tată- 
lui și simte prin același fapt ca un om iubirea Tatălui față de 
El, imtroducindu-ne și pe moi în iubirea Sa față de Tatăl și în 
simțirea iubirii Tatălui față de Sine: „Precum M-a iubit pe 
Mine Tatăl, așa v-am iubit și Eu pe voi; rămîneţi întru iubi- 
rea Mea. Dacă păziţi paruncile Mele, veţi rămîne întru iubi- 
rea Mea, după cum și Eu am păzit poruncile Tatălui și am ră- 
mas întru iubirea Lai“ (loan 15, 9—10). 

Toate îndemnurile la iubire date de Iisus ucenicilor Săi, 
de vor fi împlinite, îi vor face să simtă bucuria Lui de ei şi 
aceasta le va produce și lor o bucurie deplină. Căci iubirea îm- 
bre persoane le face să se bucure una de alba și fiecare să se 
bucure de bucuria celeilalte de sine, împlinindu-se bucuria 
ei de cealaltă. lar aceasta sporește și mai mult iubirea. Căci 
bucuria e nedespărțită de iubire și uma o produce și o sporeşte 
neîncetat pe cealaltă. Numai persoana poate bucura persoana, 
căci numai persoanele pot iubi şi pot fi iubite. Și setea de iu- 
bine desăvîrşită între persoane trebuie să fie umdeva împrinită, 
E împlinită între Persoanele Sfintei Treimi. lar această iubire 
e comunicată și oamemilor primtr-o Persoană din Treime fă- 
caută om. De aceea numai în relația cu Hristos oamenii pot 
înainta da mesfirșit în satisfacerea setei lor de iubire și a bucu- 
riei de ea. Dar prim aceasta nu numai oamenii se bucură tot 
mai mult de Hristos, ci și Hristos de ei. Deși nu vede aotua- 
lizată toată iubirea oamenilor față de El, văzînd setea lor după 
desăvârșirea ei, se bucură de ea ca și cînd ar fi deplină. lar oa- 
memii, deși mu pot trăi toată iubirea lui Hristos, știind că ea e 
în stare să satisfacă toată setea lor după ea, au bucuria de- 
plină de ea într-un mod anticipat, 

„Acesbaa vi le-am spus, ca bucuria Mea să fie în voi și ca 
bucuria voastră să fie deplină“ (loan 15, 11), 
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Şi Iisus își repetă porunoa de mai înainte (loan 13, 34), 
de-a se iubi unul pe albul, nu ca simplă poruncă de care mu se 
poate şti de poate îi împlinită, ci dîndu-se pe Sine ca model 
pentru împlinirea '6i. Dar acum își arată împlinirea de către 
FI a acestei cereri ce le-o face, anunțind că El însuși își va 
da însăși viața pentru ei; și a dragoste mai mare ca aceasta nu 
există: „Aceasta este porunca Mea: să vă iubiți unul pe altul, 






pune pentru „Cei îu- 

E] din textul grec e de JM PR iubesc, Pre- 
cura amici N, de la amo; de aceea am alternat cuvintul 
prieteni, cu cei iubiţi, în loc de-a folosi numai cuvintul prie- 
temi dim traducerile românești, m.n.). Și lisus repetă că iubiți 
de El sînt cei ce fac ceea ce le poruncește El (loan 15, 13—14), 
Desigur, lisus își pune viața pentru toți oamenii. Dar nu se 
var folosi de aceasta decit dacă, împlinind voia Lui, arată 
că-l iubesc și se fac iubiţi de EI, sau prieteni ai Lui. 

Pe Apostolii Săi lisus îi numeşte. iubiţi ai Lai, sau prie- 
temi, pentru că şi ei Îl iubesc. Ca abare mu-i mai numeşte slugi. 
Căci sluga nu știe ce face Stăpînul, pe când prietenilor, sau 
celor iubiţi de El, le-a făcut cunoscute toate cîte le-a auzit de 
la Tatăl Său, sau le are comune cu El. Așa cum Tatăl 1 le-a 
transmis toate Fiului Său ca Dumnezeu, odată cu ființa, iar 
apoi şi Lari ca om cînd s-a întrupat, pentru că-l, iubeşte, așa 
le transmite și El acenicilor Săi, pentru că îi iubește și ei Îl 
jubesc._lisus_ca om încadrează iarăși relația Sa aa om cu Ta- 


tăl în relația cu oamenii, sau extinde relația Sa cu Tatăl î 















relația cu oamenii: 


„De acum nu vă mai mumesc slugi, că sluga nu știe ce 
face Stăpînul Său, qi v-am mumit pe voi prieteni, pentru 'că 
boabe cîte am auzit de la Tatăl Meu, vi le-am făcut cunoscute“ 
(loam 15, 15). 

Dar Qi mu intră prin ei î iului 
cu Tatăl, ci prin Fiul Tatălui care s-a făcut om. În sensul 
acesta El i-a ales pe cei ce, unindu-se cu El, se unesc prin El 
şi cu Tatăl și aduc roada nepieritoare a iubirii Lai de oameni, 
primind puterea rodirii prin cererea ei de la Tatăl în mu- 
mele Finuui, sau arătîndu-se că-l iubesc prin Fiul, că cred 
că Hristos e Fiul Lui și împlinesc poruncile Lai de-a iubi pe 
Oameni. E o voie a lui Hristos, care ţine seama şi de voia ce- 
lar oe cred în El și cer putere de la Tatăl, pentr împlinirea 
pomuncii Finiui Lui de-a iubi pe oameni. Ei au fost aleși prin 
aceasta de Fiul, dar cu voia lor. „Nu voi M-aţi ales pe Mine, 
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ci Eu v-am ales pe voi și v-am rînduit să merseţi (între oa- 
meni, n.n.) și să aduceţi roadă și roada voastră să rămînă, ca 
Tatăl să vă dea orice veţi cere în mumele Meu“ (loan 15, 16). 
Cu cît se vor sili să aducă roadă mai multă în împlinirea po- 
muncii ce le-a dat-o Fiul lui Dumnezeu făcut om, de-a se iubi 
unul pe altul, cu atît Tatăl le va da mai multă putere în îm- 
plinirea acestei porunci, răspunzind cererii lor făcute în baza 
credimței în Pirul, cu voința de a-l împlini porunca. 

Dar lisus le spune ucenicilor Săi că iubirea ce-o vor arăta 
oamenilor nu-i va feri de ura multora din ei, de ura „lumii“ 
căzute sub stăpînirea diavolului. Această lume îi va uri toc- 
mai pentnu că vin în ea cu iubirea Lui, pe care o aduce El 
din afara hunii, ca Fiul lui Dumnezeu care a fost trimis în 
kume de iubirea Tatălui, ca să-i îndemne pe oameni să re- 
nunțe la trufia egoistă, și de aceea i-a ales și pe ucenicii Lui 
să facă aceasta, ca umii ce aduc ceva din afara ei. 

Dacă iubirea clădește, propovăduind unirea prin remunța- 
rea la egoism, egoismul, ura, stîmită de trufia egoistă, dărimă, 
stricînd unitatea. Dacă El a fost prigonit pentru că a îndem- 
nat la iubire, și ei, care vor păzi cuvîntul sau porunca Lui 
de-a iubi pe oameni, vor fi prigoniţi din cauza numelui Lai. 
Și aceasta pentru că nu cunosc ca Tată iubitor pe Cel ce L-a 
trimis pe Fiul; pentru că nu cunosc pe Dumnezeu ca Tată, 
care-și trimite, din iubirea de oameni, Fiul Unul Născut și 
de o ființă cu EI, să se facă om şi să primească moartea din 
aceeași iubire. Prin aceasta Îl urăsc nu numai pe Fiul Lui fă- 
cut om, ci şi pe Tatăl Lui: „Dacă aţi fi din lume, lumea ar 
iubi ce este al ei. Dar pentru că mu sînteţi din lume, ci Eu 
v-am ales pe voi din lume, de aceea lumea vă urăște... Dacă 
M-au prigomit pe Mine, şi pe voi vă vor prigoni... lar toate 
acestea le vor face vouă din cauza numelui Meu, fiindcă ei nu 
Gaunosec pe Cel ce M-a trimis“ (loan 15, 19—21). N-au cunos- 
cut că Cel ce L-a trimis pe lisus este Dumnezeu, ca Tată iubi- 
tor ial Lui, deci nu L-au cunoscut nici pe lisus ca Fiu iubitor. 
N-au cunoscut 'Treimea, ca suprema structură a iubirii. 

Dacă n-ar fi venit El în lume ca Fiul lui Dumnezeu, n-ar 
fi cunoscut că Dumnezeu este imbine și că porunoa dată oame- 
nilor de-a se iubi între ei este o poruncă a lui Dumnezeu, pe 
care a împlinit-o Fiul lui Dumnezeu însuși ca poruncă pro- 
venită de la Tatăl Său. Şi în acest caz n-ar fi săvirșit un pă- 
cat neiubindu-se între ei. Dar odată ce-a venit și li s-a desco- 
perit ca Fiul lui Dumnezeu, nu se pot dezvinovăți de păcatul 
de-a nu păzi porunca Lui de-a se iubi unii pe alţii și de-a uri 
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pe ucenicii Lai care o propovăduiesc. lar cei ce-L. urăsc pe El, 
şi pe ucenicii Lui, urăsc și pe Tatăl Lui (loan 15, 22—23). N-ar 
avea păcat, nici dacă venind El în lume, nu s-ar fi dovedit ca 
Fiul jui Dumnezeu prin atitea minuni pe care nimeni nu le-a 
făcut. Dar acum, odată ce L-au văzut și totuși L-au murit și pe 
El și pe Tatăl Lui, păcatul lor este de neiertat (loan 15, 24). 
lar despre Sine n-a mărturisit numai El însuși, ci şi Du- 
hul pe care Îl va trimite ucenicilor Săi de la Tatăl, Duhul A- 
devărului care de la Tatăl purcede. Acela îi va întări să-L, măr- 
turisească și ei care au fost cu Hristos de la începutul pro- 
povăduirii Luj 















5 ucenicilor că le va trimite 
tar pentru plecarea Lui dintre ei cu tru- 

(cur le promite £ă.liz L trimite pentru a-i întări ca măr- 
i_Săi pe ucenici. Și întrucît Duhul pe care i-l. va 
trimite EI de la Tată] 








purcede din Tatăl, Acela va mărturisi 
Aşa cum Fiul le co- 
mumică toate cuvintele Sale primindu- -le de la Tatăl, așa le 
irimite şi pe Duhul de la Tatăl, căci de la Tatăl purcede. Dar 
precum toate cuvintele ce li le comunică de la Tatăl mărturi- 
sesc despre El că e Fiul Lui, așa va mărturisi și Duhul despre 
EI că e Fiul Tatălui, iar prin aceasta şi despre Tatăl: „lar cînd 
va veni Mînefietorul, Duhul Adevărului, pe care în” voi firii- 
mite vouă de la Tatăl, Duhul Adevărului care de la Tatăl pur- 


cede, Acela va mărturisi despre Mine. Şi voi mărturisiţi, pen- 
ru că de la început sînteți cu Mine“ [loan 15, 26-——27) 


Fiul e nedespărțit nu numai de Tatăl în tot ce spume Şi 
face, ci și de Duhul Sfînt. Toţi Trei sânt unul în altul în mod 
neconfundat, Și toți Trei lucrează. şi i 
să-i confunde pe aceștia cu Hi. De aceea, Persoanele dumne- 
zeieşti nu se confundă nici în modul în care își au existenţa: 
Tatăl fără provenirea existenței Lai de la nimeni, Fiul în mo- 
dul provenirii ei de Ja Tatăl prim naștere, Duhul în modul 
proveninii ei de la Tatăl prin purcedere. Tatăl lucrează prin 
Fiul și prin Duhul Sfînt, prin Fiul ca prin Cel născut din El, 
prin Duhul ca prin Cel purces din E], şi e trimis de Fiul. 

lisus le prezice ucenicilor că vor fi nu numai prigoniți, 
ci şi uciși, pentru mărturisirea Lui ca Fiu al Tatălui, deci și 
pentru mărturisirea Tatălui Lui. „Și aceasta o vor face, 
spune lisus, pentru că prigonitorii n-au cunoscut mici pe Ta- 
tăl, nici pe Mine“ (loan 16, 3). Dar le-a spus aceasta de la în- 
ceput, pentru că era El cu ei. Dar fiindcă acum s-au întristat, 
pentru că le-a spus că pleacă, de va trimite pe Duhul care-i va 
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întări. Dar le anunţă trimiterea Duhului Săw, ca să vadă că e 
de folos ca E] să se ducă. „Fiindcă, v-am spus (că Mă duc), în- 
tristarea a cuprins inima voastră. Dar Eu vă spun adevărul: 
Este de folos să Mă duc Eu. Căci dacă nu Mă voi duce, Mîn- 
gîietorul_nu va veni la voi. lar dacă Mă voi duce, Il voi tri- 
loan 16, 6-—7)] Dar numai dacă va muri cu trupul a- 
cesta în parte acoperitor, ca şă învie cu trupul copleşit de dum- 
Persoanei Sale, acesta se va face um mediu din care se va 
pară neîmpiedicat, în toţi cei ce 1 se deschid prin cunoaș- 
terea Lai ca Fiul Tatălui, Duhul Sfînt care se odihnește, pur- 
ces din Tatăl, în El ca Dumnezeu. Deci și lucrarea lui Hristos cît 
a fost în trup, dar și cea de după aceea, își va arăta rodul 
deplin nu numai în cei ce s-au aflat lingă FI prezent pe pă- 
mint cu brupul, ci în _aricine care Îl cunoaște şi Îl primește / 
prin cuvîntul ucenicilor lui Hristos. lar prin faptul că ij tomenă,. 








iradiază prin trupul îndummezeit al lui Hristos, pătrunde Chit 
suflete împreună cu Hristos. Toomai prim faptul că Duhul valid RN 
întări prin aceasta credința în adevărul că Hristos este Fiul 
lui Dumnezeu, va arăta că El nu-și are existența prin purce- 
dere din Fiul, pentru că în acest caz ar face pe oameni să 
confunde pe Fiul cu Tatăl, să mu mai cugete pe Fiul ca Fiu, 
deosebit de Tatăl. 

„Tar venind FI (Duhul), va vădi lumea de păcat, de drep- 
tate și de judecată. De păcat, pentru că nu cred în Mine; de 
dreptate, pentru că Mă duc la Tatăl și mu Mă veţi mai vedea; 
și de judecată, pentru că stăpînul acestei lumi a fost jude- 
cat“ (loan 16, 8—11). 

Lucrarea Duhului avînd ca gfect deosebirea dintre cei ce 
vor crede în Fiul și cei ce nu vor crede în El, va vădi pe cei 
păcătoși. Dar Duhul va vădi lumii și dreptatea învăţăturii lui 
Hristos că e Fiul Tatălui, prin faptul că venind E], a dovedit 
că Fiul S-a dus la Tatăl, de unde Fiul L-a trimis. Dacă n-ar 
veni Duhul Sfint, ne-ar lipsi cea mai convingătoare dovadă că 
Hristos e Fiul Tatălui. În sfîrșit, Duhul va vădi şi că stăpîni- 
torul acestei lumi, care-i influențează pe unii să nu creadă în 
Hristos ca în Fiul lui Dumnezeu, și-a primit osînda tocmai 
prin dovada ce o dă Fiul prin trimiterea Duhului despre dum- 
mezeirea Luati. 

Continuînd să vorbească ucenicilor despre Duhul Sfînt pe 
care li-L va trimite, le spune că Acela nu va întări numai 
credința lor, mărturisindu-L din interiorul lor şi mîngtindu-i, 
ci îi va și călăuzi la tot adevărul, pe care nu li-L spume El a- 
cum în întregime, pentru că nu-L pot purta acum: „Încă mul- 
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15 — Chipul evamghelic al lui Iisus Hristos 











te am a vă spune. Dar acum nu le puteţi purta. Dar cîmd vă 
va veni Acela, Duhul! Adevărului, vă va călăuzi la tot adevă- 
rul; căci nu va vorbi de la Sine, ci cite aude va vorbi şi cele 


viitoare vă va vesti“ Cite cuvinte moi despre 
Hristos, însuflate de Duhul, nu avem d Epistolele Aposbolilor! 


Dar ele sînt numai o dovadă despre mulţimea de cuvimtbe, de 
învățături moi pe care le-au dat verbal toţi Apostolii. Ele au 
rămas în Tradiţia apostolică a Bisericii, în Tainele, 'rugăcinu- 
mile și practicile 'ei e viaţă. Dar Duhul a inspirat și după a- 


ceea Biserica” în imterpretarea dreaptă a învățăturilor lui Hris- 
tos și ale Apostolilor, cînd noi împrejurări o cereau aceasta. 


De aceea Sinoadele ecumenice cînd dădeau o formulare c0- 
rectă a acelor învățături contrare greșitelor înțelegeri ere- 
ice, spuneau: „Socotit-a Duhul Sfînt prin noi“ &,Părutu-s-a 
Duhului Sfînt și nouă“). 

Dim această luarare a Sf. Duh se vede că chiar dacă a- 
ceste cuvinte ale Lai erau moi și întregeau pe cele sale lui 
Hristos, ele erau preluate de_E] tot de la Hristos Cel_care 
după _înălţare conduce _ în chip _nevăz i Prin 'aceasta 
Duhul Îl slăvește pe Hristos ca Fiul lui Tharare zen cel întru- 
pat. E] e prim laceasta Duhul Adevărului, Cel ce himinează din 
interiorul nostru, dar și din Hristos însuși pe Hristos ca Ade- 
vănul. E] e Persoană, căci aude cuvintele de la Hristos și le 
vorbește. Faptbul lacesta e experiat de Biserică în simţirea Si- 
mioadelor că mu vorbesc din voia și din posibilitățile lor, ci 
spun ceea ce [i se impune de o voință mai presus de sa lor, de 
o Persoană care mu e străimă de voinţa lui Hristos, deși mu e 
















„identică cu Persoana lui Hristos, odată ce-l, mărturisește 


pe El și-L slăvește pe El cu o mărturie care e deosebită de a 
Lui și o întărește pe a Lui. Aceasta înseamnă că afirmațiile 
care nu slăvese pe Hristos ca Fiul Tatălui cel întrupat ca om, 
cum s-a prezentat EI, mu sînt insuflate de Duhul Lai cel Sfînt. 
0s_ca Final 
ci și ale Tatăluj, de la care 
le are Duhul. Mărturisirea Tai se vădește ca mărturisire a 
Duhului Adevărului, cînd e o mărturisire a Sfintei Treimi îm- 
tregi și despre sea. În experiența vorbirii Duhului trebuie să 
simţim și o iubire a Lai, transmisă și nouă, față de Hristos şi 
de Tatăl, așa cum simțim în cuvintele lui Hristos o iubire a 
Lui faţă de Tatăl. 
„Acela Mă va slăvi, pentru că dim al Meu va lua și vă va 
vesti. Toate cîte are Tatăl ale Mele sînt; de aceea am zis 
că din al Meu da și vă vestește vouă“ (loam 16, 14—15). 
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Apoi lisus le spume Apostolilor iarăși că peste puţin mu-L 
vor mai vedea, dar după aceea peste puţin iarăși Îl vor ve- 
dea. Căci nu va dispărea de tot, ci va învia, și aceasta înseam- 
nă că se duce la Tatăl: „Puțin și mu Mă veți vedea și iarăși 
puţin și Mă veţi vedea, pentru că Mă duc la Tatăl“ (loan 16, 
16). Aceasta le va produce peste puţin timp întristare, dar pe 
urmă o bucurie care nu ile va mai fi luată: „Acum sînteţi tniști, 
dar iarăși vă voi vedea și se va bucuna inima voastră și bucu- 
mia aceasta nimeni mu 0 va lua de la voi. Și în ziua aceea nu 
Mă veţi mai întreba nimic“ (loan 16, 22—23). 

Odată ce-L vor vedea înviat, nici un om și mici un mecaz 
nu va mai lua de la Apostoli bucuria că El e viu pentru tot- 
deauma și deci e într-un fel pururea cu «i; și că vor învia și 
ei. Au aflat sensul vieţii. Văzîndu-L înviat, ce să-L mai în- 
trebe? Ei știu tot ce voiește omul să ştie. Știu că Hristos e Fiul 
lui Dumnezeu cel înviat ca om, care îi va învia și pe ei. Expe- 
riază în starea Lui înviată o viață care întrece tot ce se poate 
grăi. Ea întrece toate cuvintele prin care le-ar putea descrie 
Hristos pe înțelesul lor omenesc ceea ce văd, ceea ce expe- 
riază. Poţi deserie o lumină nemărginită, poţi defini în sensuri 
exprimate de cuvintele limitate omenești adîncimea și bogă- 
ţia nemărginită de sensuri? Cuvintele omenești rămîn mai pre- 
jos chiar de trăimea bucuniei întilnirii cu persoana omenească 
mult dorită, 

Toate cuvintele sînt mai mult pilde decât medări depline 
ale luminii lui Hristos Cel înviat și ale iubirii Tatălui brăită 
de El ca om, făcut deplin transparent al Tatălui, transparență 
văzută de Apostoli ca lumină copleșitoare: „Acestea (Starea 
în care voi fi după înviere în pătrunderea Mea, ca om, de Ta- 
tă), vi le-am spus în pilde, dar vine ceasul când mru vă voi mai 
vorbi în pilde, ci pe față vă voi vesti despre Tatăl“ (Joan 16, 
25), sau pe față Îl voi arăta pe Tatăl. Căci pe măsură ce de- 
vine bnansiparentă dumnezeirea lui Hristos ca lumină, ea este 
văzută ca dumnezeire mu numai a Lui, ci și a Tatălui. Poţi ex- 
prima în cuvinte copleșirea trupului înviat de dumnezeire? 

Totuși Hristos spune și după înviere Apostolilor aanelle cu- 
vinte ce le erau de trebuință, coborînd la exprimarea limitată 
a bogăției existenței Sale înviate şi a ceea ce aveau ei de fă- 
cut în viitor. 

Ba și după înălțarea Sa la Cer, Hrishos va comunica prim 
Duhul Sfînt puterile și ajutoarele” Sale cerute de ei; sau va 
ruga pe Tatăl să ile împlinească cererile, cobarînd prim cruviin- 
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tele ce li le va da de la Tatăl, la înţelegerea şi la trebuinţele 
lor limitate, dar deschise infinității bunătăţii lui Dumnezeu 
arătată în Hristos cel înviai. „În ziua aceea veţi cere în nu- 
mele Meu; și nu vă zic vouă că voi ruga pe Tatăl pentru voi. 
Căci însuşi Tatăl vă iubește pe voi, fiindcă voi M-aţi iubit pe 
Mine și ați crezut că de la Dumnezeu am ieșit. leșit-am de la 
Tatăl şi am venit în lume; iarăși las lumea și Mă duc la Ta- 
tăl“ (loan 16, 26—28). 

Apostolii și toţi ucemicii Jai Hristos vor experia adevărul 
spus de El că El este Fiul Tatălui, cînd vor primi, cerînd în 
numele Lai, de la Tatăl, bunătăţile dorite, puteri de sfințire, a- 
jutoare în cele bune, îndumnezeire. O vreme ie gala se vor 
risipi și vor lăsa pe lisus singur: „Dar. î adanu- 
gă El — pentru că Tată] esie cu Mine” can 16, 2 si ei vor 
vedea că nu este singur, sau n-a dispărut de tot prin moarte, 
sau prin înălțare, din puterile ce le va veni de la Tatăl prin 
cererile adresate Lai în numele hui Hristos. 

Asigurîndu-i de puterile și ajutoarele ce Ii le va da Tatăl 
cînd vor fi cerute în numele Său, Tisus încheie ultima Sa cu- 
vîntare către Apostoli, spunindu-le: „Acestea vi le-am grăit, 
ca întru Mine pace să aveţi. în lume necazuri veți avea, dar 
îmdrăzniți, Fa am biruit Humea“ 

La nașterea lui Hristos îngerii cîntau că El va aduce pe 
pămînt pace și între oameni bumăvoire. De fapt aceasta a fost 
solia Lai și celor ce-au crezut în El le-a dat de fapt pace. Pe 
cei ce iau luat la cunoștință că Hristos e Fiul lui Dummezeu 
făcut om și înviat ca pîrgă a învierii noastre, nimic nu-i mai 
tulbură. Vom avea necazuri în lume, dar trebuie să îndrăznim 
a me mărturisi credința în El și în învierea Lui. Căci prin a- 
ceasta vom rămîne tari și liniștiți în mecazurile ce ni le va 
produce lumea, biruindu-le în acest sens. Şi siguranța că le 
vom bimui me-o dă pilda și puterea Lui. „Îndrăzniți întru 
Mine“, vrea să ne spună El. „Eu am biruit, deci şi voi veţi 
birui“. lisus a biruit lumea nu înlăturînd necazurile din ea 
sau făcînd să mu apară ispite, ci arătîndu-Se mai tare decât 
ele, întrucît n-a fost doborit de ele. Afirmă că a biruit lu- 
mea în clipele imediat înainte de prinderea, judecarea și răs- 
tiegmirea Lui. Ar fi fost biruit de ele, cînd ar fi căutat um com- 
promis cu ele. Căci de murit tot ar fi murit, chiar dacă şi-ar 
mai fi prelungit puţin viaţa. Și ar fi murit fără să învingă 
moartea, fără să învie la viața veșnică. Ar fi biruit răul și 
moartea în E]. Nu s-ar fi arătat spiritual mai tare ca ele. 
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Dar aceasta s-a întimplat cu_El mumai pentru că era 
și Dumnezeu, ci ve că a luptatișițin calitate de om să în- 
fringă răutatea, alegînd să sufere necazurile cu răbdare, să 
se să moartea prin moarte. E] „a_lăsaj firea Lui să sulere 

“cele ce le sferă ora, pentru Ca să o întărească chiar 
E folosirea maximă a puterii ei de-a nu se lăsa biruită de 
răutățile imbrate în lume după cădere. lar în efortul acesta 
de întărire a puterii ei, simie venindu-l în ajutor şi puterea 
lui Dumnezeu care se întilnește în orice efort al omului de-a 
se ridica prin credință la unirea cu Dumnezeu. Așa vor birui 
și Apostolii și toți ucenicii Lui necazurile şi moartea, prici- 
nuite lor de lumea de acum, nu căutînd să scape de ele, ci su- 
portîndu-le. „În lume necazuri veţi avea, dar îndrăzniţi“, căci 
le veţi birui răbdîndu-le, cum am biruit Eu lumea, adică neca- 
zurile, ispitele și moartea legată de ea. 

Cine le rabdă rămîne nu numai neînfrint de ele, ci le vă- 
deşte și slăbiciunea lor şi dă dovadă că pot fi înfrinte și are 
putere să le întrîngă, venindu-i în întâmpinare și Dumnezeu al 
cărui ajutor l-a cerut prin credință şi cu care s-a întîlnit 
piiin ea. 

Dar biruința a ceea ce e răul ce s-a introdus prin ispita 
diavolului și prin libertatea oamenilor, înseamnă şi înlătura- 
mea întunericului sau a mon-sensului care a acoperit lumea. 
Şi aceasta a făcut-o Cel ce e _Launina lumii. O lume în care oa- 
menii erau doboriţi de necazuri, se chinuiau prin  dușmănii, 
Sfîrșeanu îmtr-o moarte veșnică, nu-și mai descoperea sensul. 

Hristos a biruit lumea sau întunericul, care-i este contrar 
Lui (loam 15, 18), prin faptul că vrăjmașul lui Dumnezeu, care 
s-a făcut stăpînitorul lumii, n-a găsit nimic înrudit lui îm El 
(loan 14, 30), și prin aceasta s-a dovedit ca lumină a lumii. 
Datomită Lai și cel ce umblă în EI, deși se află în lume, mu 
va “umbla în îmtumerie (loan 8, 12). În acest scop EI i-a ales 
pe apostoli din lumea care-i urăște (loam 15, 19), alipindu-i 
Lui, care e Lumina lumii. Evanghelistul loan a dat o expliaa- 
ție dealaraţiei lui lisus că a biruit lumea în prologul Evamghe- 
liei sale, în afirmarea că lisus Hristos e „Cuvîntul care era la 
început“ și că „prim Fl toate s-au făcut“ și că „îmtru EA 'este 
viața și viața era lumina oamenilor“, dar și că „lumina bumi- 
mează în întuneric şi că întunericul m-a cuprins-o“ (loan 1, 
3.4—5). Pnim aceste afirmări Sf. Evanghelist loan (SBUie) că la 
ANRE Era Sit, căci fără sens uu este Cuvînt și că sensul 

e la Dumnezeu și El este Fiul Lui. Sensul e ca o altă Per- 


e Da nau de Cel ce naşte Sensul. Prim Sensul care cuprinde 
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toate sensuriile s-au creat toate, adică s-a creat lumea, ceea ce 
face UCI: o i Aa a umimii. Mai n ca Evenghelistul 








al Sai. între cs iai şi = morţii 

ii mi imiciit cu tobul dim lume, ci chiar prim suportarea 
lor de pepe Cel ce a pus pecetea sensului, Sau a huminii pe 
lume prin faptul că se face om, sau componentă a ei, această 
pecete ca sens al lumii poate fi redescoperită sau refăcută. 
Originea sensului :e mai tare ca pecetea de întuneric a lui satan 


de pe lume. 
Sf. Evanghelist loan numește) Cuvînt) sa (Sera) pe Final Hui 
ummnezeu. Un Dumnezeu care nui e Tâtă i EA &trare un Fin, 


n-are sens pentru că n-are iubire. Lumea la fost creată de 
Dumnezeu prin Cuvîntul sau Sensul Său, ca Fiu iubit, pumimd 
și pe oamenii care o folosesc pecetea de fii iubiți,  destimaţi 
unui dialog veşnic cu Dumnezeu. În calitatea de fii ai lui 
Dumnezeu primesc și sensul vieţii lor. Cosmosul are și el un 
sens, ca să poată fi folosit de oameni ca mijloc de înțelegere 
şi de iubire între ei, dar și de dialog cu Dumnezeu, dedicat 
aumoașterii și iubirii Lai, ca Tată al lor. 

Cînd diavolul a introdus în lume, prin 'amăgirea oamemi- 
lor, răul, dușmănia, moartea, sensul sei fiind prin aceasta aco- 
peutit, sau cel puțin slăbit și strîmbat, însuși Pinul lui Diumne- 
zeu ca Cuvîntul, sau Sensul lumii, prin care ea s-a creat, se 
face om, cu sensul redescoperit în el prin originea Lai, ca tot 
prim om să biruiască răul, dușmămia, moartea din hume. Căci 
această medescopenire a sensului ei este una cu pecețea filială 
întărită pe umanitatea asumată ca lumina ei, care e uma cu 
Viaţa, dacă moartea e una cu întunericul. 

La sfîrşitul cuvintelor Sale către oameni, către Apostoli, 
Pirul lui Dumnezeu, sau Cuvîntul declară că a biruit lumea 
în care s-a acoperit sensul, netăcînd-o prin sensul descoperit 
în aumamitatea Sa și imipus în ea, prin oamenii care vor. O spu- 
me aceasta în preajma acceptării morții, prin care va învinge 
moartea. Prin Cuvintul, ca Firul hui Dumnezeu aeintrupat, s-a 
areat lumea imprimată de Sens. Prin Cuvintul întrupaţ se re- 
stabilește stăpînirea Lui 'asupna (hmii. Dar o face aceasta bi- 
muimd 'rănul mu cu rău, ci cu iubire, învingînd răul prim răbda- 
mea Lai, ca, să nu priveze_DE_ Oa pe oamemi de libertate, ca să-i facă 
și pe ei mai tari ca 'răul, chiar prin voia lar. 

Învingând dușmămia și moartea prim iubire, Hristos învin- 
ge întunericul, nion-sensul introdus în iume, restabilind prin 
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unirea dlui cu umanitatea sensul ei și al lumii. Cei ce cred că 
Hristos ieste Fiul lui Dumnezeu, brimis în lume, pentru a-i uni 
pe oameni cu E], în iubirea Lui și într-o viaţă veşnică la mirii 
Lui_cu ei, vor ajunge în aceasta chiar dacă cei ce nu-l primesc 
ca Fiul și Cuvîntul lui Dummezeu, făcut om, rămîn într-un în- 
tuneric, pe care cei ce cred în Hristos ca Fiul și Cuvîntul lui 
Dumnezeu Îl pot oricînd birui. În credința înbr-un Dumnezeu 
care are un Fiu, pe care-L trimite să-i facă și pe oameni fii, 
e biruit non-sensul atît în om, cât şi în lume. Lumea se umple 
de lumina unui Dumnezeu care înfiază pe oameni pentru veș- 
nice. 

După această cuvîntare a lui Hristos către Apostoli, El se 
adresează Tatălui într-o rugăciune finală a Sa, numită pugă- 
ciune arhierească. În ea arăta Tatălui că și-a împlint misiunea 
pentru care L-a trimis Tatăl în lume ca om. Rugăciunea şi-0 
începe lisus, cerînd Tatălui să-L proslăvească pe El ca om, 
după opera pe care a împlinit-o, care va culmina în moartea 
Sa ca jerită adusă Lui în mumele oamenilor, ca și Fiul să-L 
proslăvească pe Tatăl, prin slava cu care a fost încununat 
de El ca om. Nimeni nu arată mai vădit slava Tatălui, decît 
omul proslăvit de Fiul Lai, sau oamenii îndumnezeiți de El. 
Dacă chiar omul simplu creat de Dumnezeu e o slavă pen- 
vru "Tatăl care l-a putut crea ca o făptură atît de minumată, 
cu cît mu se va slăvi mai mult Tatăl de omul came sa fost 
ridicat în Hristos la unitatea personală filială cu Fiul Lai în 
lumina dummezeiască. 

„Aceasta le-a vorbit Iisus și ridicînd ochii Săi da cer, 
a zis: Părinte, a sosit ceasul. Proslăyeşte_pe_Fiul Tău, aa și 
Fiul Tău să te proslăvească pe Time“ 

Dar chiar ca Fiu dumnezeiesc, Hristos primeşte de la oa- 
meni o_mouă slavă, întrucât, făcîndu-Se om, a dat viața veș- 
mică tuturor oamenilor care voiesc, din puterea Tatălui, nunim- 
du-se cu El, în baza firii omenești comaume cu ia lor, pe care 
El şi-a însușit-o. De aceea lisus continuă: „Precum I-ai dat 
stăpânire peste tot trupul, ga, să dea viața veșnică buturar ace- 
lona pe care I-ai dat Lai“ 

lar viața veşnică vine din cunoașterea dlui Dumnezeu, ca 
Cel ce are un Fiu și La trimis pe Acesta să se facă om. Ei 
știu că prin aceasta vor -fi făcuți și ei fii ai Tatălui, chemați la 
veșnicul dialog al ubării 'cu E. Numai acesta este Dumnezeu 
adevărat. Un Dumnezeu care mu are un Fiu pe care-L inbeşte, 
nu este Dumnezeu adevărat. lar în trimiterea acestui Fiu ca 
om la noi, ca să me facă şi pe noi fii sai Lui prin bumăvoimță 


231 














și har, cunoaștem și noi că este Dumnezeu adevărat; și această 
cunoaștere sau recunoaștere ni se face pricină de viaţă; dar 
şi de slăvire a Lui. ţ | i 

„Şi aceasta este viața veşnică. Să te cunoască pe Tine sin- 
gurul Dumnezeu adevărat şi pe lisus Hristos, pe care L-ai tri- 
mis“ N A 203 E 
Apoi Îi spune Tatălui nu numai că Îl va proslăvi prin 
moartea ce o va primi ca jerttă, ci L-a și proslăvit prin toate 
cele făcute și învăţate, prin împlinirea lucrului ce I L-a dat 
să-L, facă. Drept urmare Îi cere Tatălui să-L slăvească și EI, 
trecîndu-L, prin moartea ce-o primește pentru El spre slava 
ce-a avut-o la El „mai înainte de-a fi lumea“ (loan 17, 4—5). 
Făcîndu-se om şi făcînd cele ce trebuia să le facă în calitate de 
om, pentru mântuirea oamenilor, prin slăvirea Tatălui de că- 
tre El în numele lor, El a acceptat o coborire la lucrarea 
mântuitoare a oamenilor prin chipul de rob (Filip. 2, 7—8; Sim- 
bolul credinţei). Acum cere să fie slăvii sau ridicat iarăși la 
slava ce-a avut-o înainte de-a fi lumea, arătind-o aceasta 
chiar în firea omenească ce-a asumat-o, ridicind-o pe aceasta 
la starea de mediu prin care poate arăta puterea și lumina 
dumnezeiască. E o mimumată taină în firea umană că poate fi 
făcută atît mijloc al unei lucrări smerite a Fiului lui Duumne- 
zeu, cît și mijloc al lucrării și luminii Lui dhummnezeiești. E tai- 
na iubirii prin care Dumnezeu se poate pogori la umanitate, 
dar o poate și midica la mivehul Lui; se poate cobori la calita- 
tea de subiect al lucrărilor firii umane, dar o poate și înălța 
la nivelul lucrării Sale dumnezeiești prin ea ca Subiect al ei. 

Dar chiar prin cuvintele firii omeneşti pe care și Le-a 
însușit, rămânind Fiul Jui Dumnezeu, a putut arăta pe Dum- 
nezeu ca Tată, sau numele Lui de Tată al oamenilor, dar de 
Tatăl în primul rînd al Lai ca om, prin lucrarea Sa ca 
Tată în Fiul, oa om, prin ceea ce oamenii au cunoscut că toate 
cele arătate în El sînt de la Tatăl, nedespărţind pe Hristos ca 
Fiu de Tatăl. Arătîndu-Se pe Sine făcut om ca Fiu al dlui 
Dumnezeu, L-a arătat pe Acesta ca Tată sal Lui și al dor. Cei 
ce L-au primit ca Fiu al Tatălui făcut om, au devenit ai Finu- 
lui, alipiți de E], dar mu fără lucrarea Tatălui în ei. 

„Arătat-am numele Tău (dle tată, n.n.) oamenilor pe care 
Mi l-ai dat Mie din lume, Aj Ţăi erau și Mie Mi I-ai dat și 
cuvintul Tău L-au păzit“ Woan_ 17 Tatăl i-a dat Fiului tă- 
„cut om pe oameni ca fraţi ai Lui, dar nu pe toți, ci numai pe 
cei ce, ajutaţi de lucrarea Lui prin Fiul, au primit să se facă 
fraţi ai Fiului și prin aceasta și fii ai Tatălui. Acestea le face 
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Fiul împreună cu Tatăl ca oamenii să se recunoască ai Fiu- 
ui, dar și ai Tatălui. Fiul i-a Primii BE ai Săi de Ja Tatăl (cope 
toţi ei ciştisatți de El să-i „E dăruirea reciprocă 
proprie iubirii dintre cei PREA 

Pentru aceștia se roagă Fiul, Cel făcut om, Tatălui, spre 
ocrotirea şi creșterea lor în Duh, nu pentru o lume străină 
de Ei, care rămîne în această înstrăinare. 

„Eu pentru aceștia Mă rog, nu pentru lume Mă rog, ci pen- 
inu cei pe care Mi i-ai dat, că ai Tăi sînt. Și toate ale Mele sînt 
ale Tale și ale Tale sînt aie Mele și M-am proslăvit întru ei“ 

)j 

Fiul e proslăvit prim lucrarea Lui în cei înălțaţi de EI, 
pentru că se arată cît de eficientă a fost lucrarea Lui în ei. 
Dar e proslăvit şi Tatăl, care a lucrat prin Fiul în aceia. Fiul 
se roagă pentru cei pe care Tatăl i-a dat Lui să-i păzească 
în mumele Lui, sau în puterea Lui, sau în El însuşi, pentru că 
sint și ai Lui. Se roagă ca să-i păzească pentru că E], care-i 
are pe ei de la Tatăl, vine la Tatăl în numele lor; Îl roagă să-i 
păzească spre a deveni deplin una în Ei, din puterea unității 
Lor; să fie una în iubire din puterea iubirii Lor. Fiul îi vrea 
pe cei ce cred în El ca în Fiul lui Dumnezeu, să rămînă după 
plecarea Lui din lume uniţi cu E1 şi între ei în iubirea Sa faţă 
de Tatăl. Și cere Tatălui șă-i păzească pe cei pe care li are 
EI ca Fiu uniți cu Sine în iubirea Sa faţă de Tatăl şi uniţi în- 
tre ei în E]. Fiul întrupat, plecînd din lume, vrea ca unitatea 
în iubire între Tatăl și Fiul să nu mai fie despărțită de uni- 
batea în iubire cu oamenii și între oameni, ci ultima să fie im- 
plicată în prima. 

„Eu vin da Tine. Părinte Sfinte, păzește-i în mumele Tău 
pe cei „Re care Mi i-ai dat Mie, ca să fie una, precum sîntem 
și Noi“ 

Fiul Tatălui făcut om _cere ca iubirea dintre 'Tatăl și Fiul 
suprem, adusă dim voința Tatălui oamenilor de Fiul, să fie 
ajutată de Tatăl prin Fiul să crească în aceștia atît de mult, 
ca să fie și oamenii una în Tatăl și în Fiul, cum sînt Ei. 

Iisus Îi cere, acum cînd pleacă din lume, Tatălui să-i pă- 
zească pe ucenicii Lui în unitatea credinţei în E], precum i-a 
păzit pînă acum El. Să-i păzească în unire cu Sine, care va fi 
împreună cu Tatăl, precum și El i-a păzit în unire cu Tatăl 
care lucra în Fiul, pină ce era în lume. El merge acum la Ta- 
tăl și le-o spune aceasta pînă ce este în lume, ca să aibă de- 
plina bucurie de ceea ce vor fi și vor face de vor crede 
că El s-a dus la Tatăl, fiind cu adevărat Fiul Tatălui și “brimi- 
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țindu-le de la Tatăl prim calitatea Sa de om deplin Slăvit de 
Tatăl, ca Fiu, bumătăţi și puteri cu mult mai mari decit cele ce 
li de-a dat cît a rămas în starea smerită de om: 

„Iar acum vin la Tine. Și acestea le grăiesc în lume, ca 
bucuria Mea să fie deplină în ei“ (loan 17, 13). Se roagă Ta- 
tălui pentru ei, pentru că rămin în lumea care-i urăște, pen- 
tru că mu fac parte din lumea căzută sub domnia răului, pre- 
cum nu face nici El. Nu se roagă să-i scoată din lume; pentru 
că trebuie să lupte ei să scoată Jumea din răul în care e că- 
zută, sau pe cei căzuţi în răul legat de la căderea în păcat 
de ea: „Nu mă rog să-i scoţi din lume, ci aa să-i păzești de cel 
viclean“ (loan 17, 15). Se roagă Tatălui să-i sfințească chiar 
cât timp viețuiesc în lume, luptînd împotriva a ceea ce e rău 
în ea, şi crescînd în Dumnezeu prin binele ce-l fac în lume, 
sfimține ce nu poate avea loc decit în adevăr, sau în credința 
că Dumnezeu e Tată care are un Fiu din veci, prin care a 
creat humea cu un sens și o readuce la sensul înfierii oameni- 
lor, adevăr sau sens care e deci identic cu Cuvîntul Tatălui 
care mu e decît Fiul Lai. 

„Sfințeşte-i pe ei întru adevărul Tău; Cuvîntul Tău este 
Adevănul“ (ioan I7, 17). 

Adevărul mu poate sta într-o propoziţie teoretică, ci în 
existența fundamentală, plină de toate posibilităţile și nesu- 
pusă vreunei legi superioare. Deci, dat fiind că existența a- 
ceea trebuie să fie și conștientă de sine, Adevărul trebuie să 
fie și Viata conștientă prin Sine. El trebuie să fie ca atare 
Viața desăvîrșită și izvorul de Viaţă. Ca Persoană, El are 
viața în comun cu altă Persoană. Adevărul e pentru noi Firul 
în unire cu Tatăl, însemnând și Persoana iubitoare care vrea 
să me facă şi pe moi, în comuniune cu Sine, fii iai Tatălui. Sfim- 
țeşște-i deci, spume Hristos Tatălui, în Fiul Tău, fă-i curaţi 
prim înfierea lor, căci în iubirea lor față de Tine ca fii, nu 
vor mai fi atrași de nimic din cele ale unei vieți inferioare, 
egoiste, de plăceri pur trupești ale unei lumi prin care nu Te 
mai văd pe Tine. Prin aceasta Tu însuți îi vei iubi și le vei 
dărui în Fiul viața veșnică, de un conținut superior și mereu 
îmbogăţit, care va fi una cu un sens al vieții. Alipiţi de Mine 
ca Fiu al Tău, ei nu anai sînt din hume, viața lor mu se mai 
identifică cu ea, mu mai văd ca singur conținut al ei plăce- 
rile ce le dă lumea materială, mu mai pier asemenea lvoriuri- 
lor dim Mhume. Nu mai sînt dim ihume, pentru că sînt alipiți priin 
credimță de Mine, care mu sînt dim lume, ci din Time, Tatăl 
iubitor fără început, venind în hume, numai aa să scot pe oa- 
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mezi dim închisoarea lor în lume și să-i ridic împreună cu 
Mime la conștiința că sînt din Tine prin har și prin voință, cum 
sint Eu prin fiinţă“. 
Ei mu sînt din lume, precum nici Eu mu sânt dim lume“ 
£)] Ei devin sfinţi întrucît mu te iubesc decît pe 

ime, uniţi ou Fiul Tău. Sfinţeşite-i deci, ajutindu-i să se adune 
total în. Fiul Tău. 

Dar spunindu-le acestea, lisus mu înțelege că-i scoate, 
sau vrea să-i scoată înainte de vreme din lume. Ei au o mi- 
siume în lume, cum a avut-o și El; să-i facă pe oameni să mu 
se socotească aparținind prin toată voința lor humii. Se roagă 
Tatălui să-i păzească să nu cadă sub ispita celui viclean, care 
vrea să-i facă să se considere aparținînd total lumii, Naamai 
respingând această ispită vor creşte și ei spiritual și vor scoa- 
te de sub robia lumii și pe alţii: „Nu Mă rog să-i scoţi din lu- 
me, ci să-i păzeşti de cel viclean“. lisus vrea ca. gamemii să 
mu fie ai humii, ei ai lui Dummezeu, dar să lucreze în lume _ca 
trimişi ai Tatălui, asememea Sieși, penipu a-i face și pe alții 
să mu se mai socotească aparținătoni cu totul ai lumii. „Pre- 
cum M-ai trimis pe Mine în lume, așa și Eu i-am trimis pe ei 
în hume“ (loan 17, 18). Numai lisus Hristos a fost trimis în 
lume de Tatăl; ucenicii Săi sînt trimisi de EI, arătindu-se în 
aceasta deosebirea de ființă între El și oameni. EA îi brimiăte 
pe oameni în lume, după ce i-a scos din lumea căreia îi apar- 
țineau prin nașterea din trup, pe când lisus Hristos a fost din 
veci de dincolo de hume, mefiind născut din ea, ci din "Tatăl 
din veci. Oamemii sînt scoşi din lume eee a naștere din 
Hristos, ca să fie fii ai Tatălui după har, impreună cu Hristos 
care e Fiu al Lui prim nașterea din veci ca Dumnezeu, și din 
Fecioară, ca om, prin Duhul. Nu poate exista o persoană fără 
să se nască dim alta. Dar numai atunci va avea o viaţă fără de 
moarte, cind se va maște din Tatăl suprem. Fiul se naște ca 
Dumnezeu prin fire din Tatăl, dar se naște ca om și din fe- 
meia Fecioară, nu ca să existe peste tot, ci ca să se facă și 
“apropiat de oameni, adăugîndu-și și o existență ca a lor. Oa- 
memnii se nasc ila viața muritoare, ca oameni exalusivi. Dar ca 
să aibă și o existenţă nemuritoare, trebuie să se mască și din 
Tatăl ceresc umindu-se cu Fiul („Te unești cu Hristos? Mă 
umesc cu Hristos“, dialogul la Botez), prin luorarea Duhului 
Sfînt, adică să primească o a doua nastere gin Duh. 

Dar după această maștere a doua, amul fiind scos din du- 
mie, e trimis ca ucenic al lui Hristos și el în lume, prin aumge- 
rea cu Sf. Mir făcîndu-se uns asemenea Unsului prin fire și 
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prin întruparea ca om, care este Hristos. Căci prin ungere le 
dă puterea să-și împlimească în bume misiunea pentru care 
sînt trimiși în ea. Un Subiect care trimite pe un Aliul aseme- 
mea Lui îm lume, iar Acesta scoate pe umii oameni din 
lume, pentru a-i trimite iarăși ca ucenici oa să-i ridice pe alți 
oameni la relaţia cu acel Subiect, e un Subiect transcendent 
lumii, unit cu alt Subiect transcendent humii. Acesta arată că 
oamenii sînt făcuţi pentru a îi ridicaţi la relația iubitoare cu 
acea comuniune branscendentă. 

Transcendemta pentru creştinism e personală. Ea e un Su- 
biect care bmmite și an alt Subiect care e trimis. Nu e o lege 
sau o esenţă a lumii, În general, mu există o simplă esență sau 
lege transcendentă lumii; mu poate exista aceasta. Căci ele sînt 
imprimate în lume, odată ce lumea mu poate exisha fără ele și 
mici ele decît ca esență și lege a lumii. Tnranscendența e _co- 
mumiunea desăvirsită_ a umar Persoane de altă esenţă decit „a 
lumii. lisus Hristos fiind Fiul lui Dumnezeu trimis în bhume 
ca om, se sfințește ca om în lume, ca să fie și oamenii sfințiţi 
în E, ca în Adevăr, sau ca în Fiul lui Dumnezeu care e prin 

aceasta sensul vieţii pentru ei. Se sfințește, El însuşi, pentru 
că e şi Dumnezeu, dar se sfințește ga om. El e Subiectul care 
sfințește ca Dumnezeu, dar şi Subiectul care se sfințește pe 
Sine însuși ca om. Dar mu e mici ca om numai Siinții cel ce pri- 
meşte sfințirea, ci face în această calitate şi el um efori spre 
a fi sfimţit. Pentru că nu e deosebit Subiectul care sfințește 
de Cel care e sfințit. Chiar omul de rînd care primeşte sfin- 
ţirea de la Subiectul dumnezeiesc ca de la un altul, mu stă 
pasiv faţă de lucrarea Subiectului dumnezeiesc sfințitor. Poate 
că chiar omul care primeşte sfinţirea, e cel mai activ în cola- 
borarea lui cu Dumnezeu, deci devine cel mai deplin subiect 
în colabomnare cu Subiectul dumnezeiesc. 

Hristos, fiind Dumnezeu care sfințește și om care e sfin- 
ţit de Sine, are şi ca om în Sine potențialitata deplinei sfin- 
“Vei, 

















Dar _Hrishos__ imțeşte pe Sime în mod _de şit Ga 0, 
peninu ca uniţi cu E prin credință, să me stfinţim şi. moi. în. EL, 
ca în Adevărul, sau ca în Fiul Tatălui, făcîmdhu-me şi noi fii 


Devenind Fiul lui Dumnezeu şi ca om Fiul Lai, sau ridicin- 
du-Se în Fiul (lui Dumnezeu și umanitatea Lui la desăvirşita 
seturi ca una 'ce le eul calitatea filială, ae me putem, în împăr- 
i har, devenim și moi fii părtaşi de 


E EI MICUTII scăpînd de moarte, umplindune eXis- 
tenţa de sens. 
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„Penbru că Eu Mă sfințesc pe Mine însumi, ca şi ei să fie 
siințiți în adevăr“ (loan 17, 19). Sfinţenia umanității Mele se 
real ză în Mine, cel urit cu Tatăl, ca Adevărul, ca și ei să 
se cască în Mine, făcîndu-se fii în Fiul Tatălui, 

Dar lisus spume în conu Tatălui, că mu se roagă mu- 
mai pentru Apostolii Săi, „ci și pentru cei ce vor crede în 
Mine prin cuvîntul lor“ (loan 17, 20). El se roagă de acum 
pentni cei ce var crede în Fl în viitor, ceea ce ne dă sigu- 
ranta că se va ruga pentru ei de cînd vor veni aceia la exis- 
tență, ba și înainte de aceea. Dar aceasta înseamnă că aceia 
vor ajunge la credința în El și vor stărui în credinţă și pentru 
rugăciunea Lui și prin puterea Tatălui. Cuvintul său propovă- 
duit de ucenicii Lui va primi în el puterea Sa şi puterea 'Ta- 
tăliui curgind în ei prin rugăciunea Fiului cel întrupat și înăl- 
țat. Cuvîntul Său adresat oamenilor de ucenicii Săi va atrage 
și el atenția Sa la aceia și deci rugăciumea Lui şi puterea 'Ta- 
tălui. lubirea Sa mu va înceta. Ba se întinde spre toţi cei vii- 
tori. Vrea ca pe toţi să-i unească prim aredința lor mu mumai 
în Sine şi în Tatăl cu care este unit, ci şi între ei chiar dacă 
nu toţi var primi puterea Lui. Gredinţa în_Finul a ] 
Dată al imturar e forța umnificatoare a tuturor credincioșilor. 
Prim Fiul s-au făcut toate; în EI și prin EI în Tatăl vrea să se 
unească toţi. Mai precis, Fiul întrupat este primul imterior în 
care sau să se adune prin credință toți, ca în interiorul acesta 
fiind de la Tatăl și aflîndu-Se în Tatăl, sau Tatăl în E], să 
se umoască şi ei toți în Fiul cel unit cu Tatăl. 

Iisus Hristos voiește ca nu numai Apostolii Săi să fie una 
în El și în Tatăl, ci și cei ce vor crede în El prin cuvîntul 

Apostolilor, oriunde în cursul întregii istorii. lar cuvîntul A- 
postolilor constă mu numai din fragmentele ce ni te-au lăsat — îm 
Evanghelie — din cuvîntările Lui doi dintre Apostoli și doi 
dim ucenicii acestora și din cîteva Epistole ale unora din ei, ci 
dim tot ce anu predicat Apostolii prin viu grai păstrat ca Tradiţie 
în Biserică, în învăţătura și practica liturgică, morală şi ca- 
monică. lisus vrea să rămînă toţi în unitatea credinței în El, 
pe baza întregii propovăduiri a Apostolilor. Dar cine a păs- 
imat această propovăduire ca Tradiţie apostolică trăită, dacă mu 
Biserica? Protestamiismul, sectele, mu mai primesc decât ceea 
ce mi s-a dat de unii Apostoli în Noul 'Testament, şi aceasta în 
parte. 

Sfimtul Apostol Pavel îi laudă pe credincioșii dim Corint 
nu mumei pentru că păzesc cele conținute în Pvanghelia St. 
Matei, care era sorisă atunci, în forma ei aramaică, mici pentru 
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că vor păzi cele ce li le serie în Epistola ce le-o trimite în 
acel moment, ci și „predaniile“ de la el: „Fraţilor, vă laud că 
în toate vă aduceţi aminte de mime și ţineţi predamniile pe care 
vi le-am dat“ (1 Cor. 11, 2); sau le spune că se mâîntuiese prin 
„Evanghelia ce le-a binevestit-o el“, dacă ţin „cuvintul în 
care le-a binevestit-o“, căci „le-a predai lor, ceea ce a şi pri- 
mit“ (1 Cor. 15, 1—3); sau le spune că „Evanghelia binevestită 
de el... a primit-o mu de la om, ci de la lisus Hristos" (Gal. 
1, 10). EI cere credincioșilor să păzească nu ceea ce ie dasă în 
scris, sau au în scris, sau vor avea de la alţi cîţiva Apostoli, ci 
„Evanghelia bimevestită“, adică „grăită“ de el. Si fiecare ApOs- 
tol aducea ceva mou la ceea ce predicau sau seriau alții. Bi- 
sarica Ortodoxă a păzit toate cele primite prin „bineveeitirne“, 
sau prin viu grai de la toţi Apostolii, ca să fie toţi una, cum 
se moagă Hristos continuu ca să fim. 

De aceea fiecare credincios nu trebuie să ţină mumiai la 
umitatea cu cîțiva dimtre credincioși, ci cu toţi cei dim trecut 
şi Şi dim _prezent. Și aceasta este Biserica. Deci fiecare trebuie 
să ţină la umitatea cu Hristos îm Biserica apostolică a tuturor 
aredincioșilor. Căci în Biserică credincioşii sînt umiți mu numai 
între «ei, ci în Hristos cel mumit cu Tatăl și cu Duhul Sfînt, 
iubirea dintre Fi fiind aceea care-i ține și pe credincioși în 
unire. A 

Acesta e înțelesul cuvintelor lui lisus: „Dar mu mumiai 
pentru aceștia Mă rog, ci și pentru cei ce vor crede în Mine, 
prin cuvîntul lor, ca toţi să fie una, după cum Tu, Părinte, în- 
tru Mine și Eu întru Tine, așa și aceștia în Noi să fie numa, ca 
Humea să creadă că Tu M-ai trimis“ Kloan 17, _ 2921]. Dar 
Iisus cugetă aici mu numai la cuvintele Lui dransmise 'omal le 
Apostcili, ci și la cuvintele ce le vor spune ei și urmașii lor, 
aa ucenici ai Lui, despre El, adică ja cuvintele spuse de epis- 
copi și preoţi în cursul istoriei. Prin toate se ţine Biserica în 
uinibatea de trup al lui Frisbos. Membrii ei țin Tradiţia aposto- 
Jică a adevăratei învățături a lui Hristos şi despre Hristos, pe 
care o păzesc în comun așa cum a fost înțeleasă prin Sinoade 
şi cu deosebire prin Simoadele ecumenice, ca să fie uma în 
Hristos. 

Apostolii și cei ce-au ascultat cuvintul ilor s-au îngrijit 
de păstnarea acestei unități, organizindu-se în instituția Bise- 
riciii. Cei ce au rupt grupuri de credincioși din ea, nerămânind 
în toată Tradiţia apostolică a Bisericii, au săvîrșit un marne pă- 
cat, dat fiimd că neumitatea produsă între Biserică şi cei rupţi 
din sânul ei, fac meeficientă în cei din nurmă mumirea Persoa- 
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nelor Sfintei Treimi. Nemaivoind să fie ţinuţi de unirea între 
Tatăl și Fiul, și ei în umirea cu Biserica, se opun extinderii 
acestei umimi între ei și toţi aredimeioşii. 

În umitatea păstrată între credincioși ca Biserică, va Cu- 
noaşte lumea că isus în care cred este Fiul Tatălui. Pentru 
realizarea unității prin El în Tatăl, s-a făcut Fiul Tatălui om. 
Cei ce se opun acestei unităţi fac zadarnică pentru ei întru- 
parea Cuvîntului. El vrea ca slava ce si-a cîștigat-o FI, adu 
cîndu-i la umirea între ei prim amirea lor în Fiul și în Tatăl, 
să strălucească peste ei, rămînînd prin unirea între ei şi în uni- 
rea cu El şi cu Tatăl. Dacă mu vreau să rămînă în unitate, 
mu vor arăta că Tatăl îi iubește în Fiul Lui pe toţi, sau împie- 
dică această iubire a Tatălui, oferită prin Fiul, să se facă efi- 
cientă în iubirea dinbre ei. 

Chiar dacă membrii Bisericii nu pot actualiza deplin cît sînt 
pe pămînt iubirea și bunătatea între ei toți, umitaţea credinţei în- 
tre ei_nu-i lasă să ajungă în sură și dușmănii mari și _le dă 
putinţa mai imare de pace, de mai mare îmbogățire spirituală 
Şi bucuumie reciprocă, aprolumdind toți în iarmonie același 'con- 
ținut și silimdu-se să se iubească. 

Dim această unitate dintre moi(Ş) dintre moi și Sf. Treime 
cîştigăm moi, căci moi me îmbogățim spiritual dim ea. Dar la 

originea ei stă Fiul „lui Dummezeu însuşi, care s-a făcut om şi 
a primii moartea pentru această unitate, dar se și roagă ca 
om pentru ea. Se roagă pentru ca slava pe care și-a cîștigat-o 





















ritual și iubindu-ne, ca să 1-0 mărim prim aceasta si pe a Lari, 
fapt care deși nu-l este necesar, binevoiește să şi-l, facă mo- 
tiv de bucunie: ; 

„Și slava pe care Tu Mi-ai dat-o, le-am dat-o lor, ca să» 
fie uma, precum Noi ama sîntem. Eu întru ei și Tu întru Mine: 
(ca om, n.n.), ca 'ei să fie desăvirșit una, și să cunoască lumea! 
că Tu Maai trimis şi că i-ai iubit pe ei, precum M-ai iubit pe: 
Mine“ (loan 17, 23). în cuvinte puţine ale lui lisus e o bogă-: 
ție inepuizabilă de înțelesuri, Tatăl i-a iubit pe oameni, pre- 
cum L-a iubit pe Fiul Său. De aceea i-a creat, pentru că avînd 
un Fiu pe care-l iubește, vrea să extindă această iubire și la 
alți fii. Şi de aceea Îl face pe Fiul Său să ia faţă de om și să 
fie în oamemi. Şi de aceea vrea să trăiască şi ei între ei iubi- 
rea pe care o are E] față de Fiul Său. 

Fiul Tatălui făcut om vrea să fie și oamenii la înălțimea 
la care s-a înălțat El ca om, să fie împreună cu El, ca să vadă 
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slava pe care a primit-o El și ca om spre a-i tace şi pe ei 
părtași de ea. E slava, pe care EI, avind- o_ca_ Dumnezeu de la 


Tatăl dinainte de-a fi ] lumea, o are de la, înăltare. inaliare (Dea o pen- 
tru a o împărtăși și oamenilor ce voiesc să se alipească Lari 


prim credinţă. E slava pe care Fiul Tatălui o are, din iubirea 
Acestuia, dinainte de-a fi lumea și pe care, prin întruparea și 
înălțarea ca om, primind-o de la Tatăl și ca om, o extinde și 
la oamenii care voiesc, ca dovadă a aceledaşi iubiri a Tatălui, 
Dar oamenii creaţi mu se pot împărtăși de slava și deci de iu- 
bimea pe care Iisus o are de la Tatăl, dacă nu „văd“ că EL o are 
de la Tatăl ca Dumnezeu dinainte de-a îi lumea. Dacă Îl con- 
sideră simplu om creat în timp, nu „văd“ slava sau iubirea 
Tatălui față de E] cel făcut om, deci nu se împărtășesc nici 
ei de ea. 1 se închid ei. Rămîn închiși în lumea aceasta ca făp- 
uri trecătoare, ca toate ale ei. 

Comunicarea în iubire între Dumnezeu şi moi se realizează 
numai prin lisus, care e și Dumnezeu și om; numai prin lisus 
ca Fiu al Tatălui făcut om. Și Dumnezeu nu poate fi decit 
un Dumnezeu al iubirii. Iar fără un Dumnezeu al iubirii totul 
e fără sens. Iar Dumnezeul iubirii e Dumnezeu care are un 
Fiu și iubeşte lumea cum iubește pe Fiul Său, sau care iu- 
beşte lumea în Fiul Său făcut nmiul dintre oamemi, unit cu 0a- 
memii și folosindu-se de lume împreună cu oamenii spre co- 
mumnicarea între ei și între ei și Dumnezeu. Prin aceasta Fiul 
e şi cuvintul sau sensul lumii. 

Numai Nsus ca Fiul ui Dumnezeu le-a făcut cunoscut pe 
Dumnezeu ca ceea ce e logic să fie: ca Tatăl iubitor al unui 
Fiu şi deci și al oamenilor. Și numai El va face în veci cunos- 
cut pe Dumnezeu ca Dumnezeu al iubirii, ca Tată al unui Fiu 
și al tuturor celor ce voiesc să se alipească Lui. Și numai cu 
noscînd ei pe Dumnezeu ca Tată al lui lisus, fac ca iubirea Lui 
de Tată faţă de EA să fie și iubire față de ei și iubirea lui 
lisus față de oameni să fie și iubire -a lor între ei. De aceea, 
lisus ca Fiul Tatălui, nu au iubirea Ta- 
tălui îndreptată spre ei. NAIL în Fiul sînt iubiţi oamenii de 
Tatăl, pentru că cei ce nu îi se fac fii în Fiul, mu-L. recunosc 
ca Tată. Fiul vrea să fie în oameni pentru ca Tatăl să-i iu- 
bească. 

„Păninte Sfinte, lumea pe Tine mu Te-a cumoscut, dar Eu 
Tie-am cunoscut și aceștia au cunoscut că Tu M-ai trimis. Și 
le-am făcut cunoscut numele Tău, și-l voi face cunoscut, ca înd- 
birea cu care M-ai iubit Tu să fie în ei și Eu în ei“ (loan 17, 
25-—26). 
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XVII. Patima și moartea lui Hristos. 


După această cuvîntare, lisus cu ucenicii Săi au cîntat 
cântări de laudă şi apoi au ieșit după obicei în Muntele Măs- 
limilor. Pe drum le-a spus ucenicilor: „Voi toţi vă veţi sminti 
de Mine în noaptea aceasta, căci scris este: „Bate-voi păstorul 
și se vor risipi oile turmei“ (Zah. 13, 7; Matei 26, 31). Petru 
L-a asigurat că chiar dacă toţi se vor sminti, el nu se va le- 
păda de lisus; lisus însă i-a spus: „Adevărat Zic ție, că în 
noaptea aceasta, înainte de-a cinta cocoşul, de trei ori te vei 
lepăda de Mine“. Petru L-a asigurat din nou că chiar de ar 
fi să moară, nu se va lepăda de El. „Și toți ucenicii au zis la 
fel“ (Matei 25, 35). Apoi ducîndu-se în grădina mumită Getsi- 
mami, lisus a spus ucenicilor să rămînă într-un anumit loc, ar 
El luînd pe Petru, pe Iacob şi pe loan, s-a dus mai departe. 
„Și 'a început a se întrista și a se mihni. Atunci le-a zis: In- 
tristat este sufletul Meu pină la moarte. Rămineţi aici și pri- 
vegheaţi împreună cu Mine. Și mergind puțin mai înainte, a 
căzui cu fața la pămînt, rugîndu-Se şi zicînd: ial a Meu, 
de este cu putinţă, treci de la Mine a !_ Însă mu 
precum voiesc Eu, ci precum Tiu voiești“ , 
„Și venind la ucenicii Săi și găsindu-i doirmuiid, le-a zis: N-aţi 
putui să privegheaţi un ceas cu Mine? Privegheaţi și vă ru- 
gaţi ca să mu cădeți în ispită“. Apoi, depărtindu-Se de ei, iarăși 
s-a rugat Tatălui, zicînd de astă dată: „Părintele Meu, dacă mu 
este cu putinţă să treacă acest pahar, ca să nu-l beau, facă-se 
voia Ta“. Apoi, venind iarăși la ucenicii Săi şi găsimdu-i ia- 
răşi dormind, după același îndemn, s-a depărtat a treia oară, 
spunînd Tatălui aceleași cuvinte (Matei 26, 40—44). După E- 
vanghelia Sf. Luca, „un înger din cer s-u arătat Lui şi-l în- 
tărea. Și fiind în zbucium, cu mai mare stăruință se ruga. lar 
sudoarea Lui s-a făcut ca picături mari de sânge care picurau 
pe pămînt“ (Luca 22, 43—44). Venea mereu la ucenici, doar, 
doar va găsi în veghea lor o mîngiiere. Saca 

Tisus a trăit frica omenească de moarte cu toată intensi- 
tatea. Dar, în același timp, voința i se încoxrda în hotărtrea 
de-a mu se lăsa doborit de frică și de-a nu căuta să scape de 
moarte. Îl întărea în aceasta voimța de-a împlini voia Tatălui. 
E cemea să treacă acest pahar de la EA, numai „de este cu pu- 
timţă“. Desigur că mu înţelegea prin aceasta că Tatăl n-are 
putere să-l, ferească de moarte. „De este cu putinţă“ însemn. 
numai: de vrea Tatăl să renunțe la mântuirea oamenilor prin! 
moartea Fiului Său ca om; sau de vrea să se folosească de 












0.10.3053 


241: 


| 
| 186 — Chipul evanghelic al lui tisus Hristos 








vreun alt mijloc pentru mîntuirea lor. Lăsa totul în voia 'Ta- 
tălui. De voiește Tatăl ca să se folosească de moartea Lui pen- 
dru mîntuirea oamenilor, El primeşte moartea cu toată frica de 
ea. Nu voia să se folosească de | CU 
drar voii Taţălui. Era hotărît să-și pună de acord voia Sa cu 
voia Tatălui. Era o luptă în_ E] între. îrica omului, care mer- 
gea pînă la vărsarea unor picături de sînge amestecate cu su- 
doarea Lui, hotărîrea de a-şi pune de . ia Sa _ome- 
nească cu voia Tatălui ceresc, care era și voia lui dumneze- 
iască ce voia această moarte și nu accepta să fie evitată. 

Nu putea ști lisus că în starea de păcat în care se găseau 
oamenii mu puteau fi ridicaţi decît dîndu-li-se pilda iubirii 
Sale de Dumnezeu și de oameni cu prețul răbdării pentru ei 
chiar și a morţii? Că mu se putea renunța la o asttel de iubire 
penbru salvarea vieţii lor? Ar fi putut lisus lăsa firea Sa ome- 
mească să accepte un astfel de compromis? Nu se putea! Fi- 
zic putea scăpa, plecind din Getsimani, unde știa că va veni 
Iuda cu garda arhiereilor, în Galileea, sau dincolo de hotarele 
ei. Dar acesta era un compromis, care nu putea mintui mici 
firea Lari omenească, nici pe oameni. 

Totuși frica de moarte i-a fost așa de mare, că a putut 
muga pe Tatăl de e cu putință să-L, scape de ea, deși știa că 
nu ie cu putință fără să renunțe la mîntuirea oamenilor. Dar 
faptul că mu fuge din frica de moarte pur și simplu, (.L roagă 

'Taţăl să-l, scape de ea, de e cu putinţă, arată că e mai 
tare decîi această frică şi nu se lasă dus de puterea ei la fuga 
de moarte, qi se supune voii lui Dumnezeu, de care știe că-l 
cere să moară. 

Fiica Îi era atît de mare, că şi-a put Ja 
de tinţă să "Qui 6. Cind şiin Fă maa poate. 
tota (9) “stăpinea, îi DANS pur și simplu ei, ci între- 
bind pe Tatăl de e cu putință să scape. Era extrem de mare 
frica, dar și-a stăpînit-o totuşi. A învins frica trăind-o pînă la ca- 
păt, nefugind de ea, cum a învins moartea trăimd-o pînă la 
capăt, neocolind-o: 

St. Maxim Mărturisitorul spune: „E vădit că prin mega- 
rea: «Nu precum Eu voiesc», care arată împotrivirea înlătu- 
rată, prezintă acordul voinţei omenești a Mîntuitoruilui cu 
voința Lui dumnezeiască și părintească, ca a Cuvintului în- 
treg, care a dat existență întregii firi (omenești) şi a îndium- 
mezeit-o prim faptul că i-a dat existență în bine“ (Despre cu- 
vintele: „Părinte, de este cu putinţă, să treacă acest pahar ...“ 
P.G. 91, 65). 
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Cu toată această mare frică, dar şi cu tăria de-a nu se 
lăsa stăpînit de ea, a pornit lisus la întîlnirea celor de care 
bsi că vin cu Iuda să-L prindă. „Sculaţi-vă să mergem, iată 

-a apropiat cel ce M-a vîndut“, spuse ncenicilor (Matei 26, 
46), Și îndată | apăru Iuda cu mu ulțimea de slujitori ai arhierei- 
lor, cu făclii, săbii și toiege; cu cei cărora el le spusese că lisus 
va îi Cel pe care-l. va săruta. De fapt, luda L-a sărutat ca 
să-L anate celor veniţi să-L, prindă. lisus l-a întrebat cu blin- 
dețe: „Prietene, pentru ce ai venit?“ (Matei 26, 50). Sf. Luca 
redă um cuvînt de mustrare al hui lisus: „luda, cu sărutare 
vinzi pe Fiul Omului?“ (Lauaa 22, 48). 

Apoi adresîndu-Se calor ce veneau asupra Lai, i-a între- 
bat: „Pe cine căutaţi? Răspuns-au Lui: Pe lisus Nazarineanul. 
El le-a zis: Eu sînt. Atunci cînd le-a spus: Eu sînt, aceia s-au 
dat înapoi și au căzut la pămînt“. Aceasta arată că putea scăpa 
și acum prin puterea Lui. Dar mu vroia să accepte compromi-- 
sul de-a nu se afirma ca Fiul lui Dumnezeu venit penitinu pro- 
povăduirea iubirii lui Dumnezeu față de oameni și a oamenilor 
între ei. Nu voia să folosească puterea lui Dummezeu în de- 
iavorul mântuirii oamenilor prin moartea Sa pentru ei. 

De aceea, dindu-le curaj, i-a întrebat iarăși: „Pe cine 
căutați?“ lar ei răspunzind iarăși că pe lisus Nazarineaniul, ile-a 
răspuns: „V-am spus doar că Eu sînt“. Adică: de ce vă spe- 
riați? Sînt pentru voi un om. „Deci dacă pe Mine Mă căutaţi, 
lăsaţi pe aceștia să se ducă“ (loan 18, 4—8). Voia să-i scape 
pe ucenicii Săi, prin încurajarea lor de sa-L lua pe El. 

Unii dim ucenici se gîndeau să-L, apere cu sabia. Nu înţe- 
legeau că El ar fi putut scăpa prin puterea Sa. Dar mumai 
Petru, fire anai iute, a scos sabia și ma tăiat urechea unuia din 
slujitori, Malchus. lisus i-a poruncit lui Petru să-și bage sa- 
bia în teacă, fiindcă „cel ce scoate sabia, de sabie va pieri“ 
(Matei 26, 52) şi i-a vindecat urechea lui Malchus (Luca 22, 
51), dînd pildă de răspuns cu bine la rău, dar și o nouă do- 
vadă că ar putea scăpa prin puterea Sa de ceea ce i se pre- 
gătea. Cine loveşte pe altul, chiar din voința de-a se apăra, nu 
se mântuiește, nu învinge egoismul păcătos. Dar î-a spus și 
direct dui Petru: „Sau ţi se pane că nu pot să rog pe Tatăl Meu 
și să-Mi trimită douăsprezece degiumi de îngeri?“ (Matei 26, 
53); sau, după Sf. Evanghelist loan: 1 e bea, oare, paha- 
aul pe care Mi L-a dat. "Tatăl 2* E voia Tatălui 
să merg în iubirea de oameni A da A El mu se fe- 
rește de cruce, cum afirmă sectele. Căci vrea să le arate că 
merge pînă la primirea ei, în iubirea faţă de oameni. Dacă s-ar 
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fi farit de ea, ar fi arătat că se iubeşte mai mult pe Sime, decit 
pe oameni. Ar fi justificat și egoismul nostru, Nu l-ar îi so- 
cotit păcat. De ce ar mai îi venit, în acest caz, în lume? Un 
Hristos fără eruce nu ne aduce nimic deosebit. 

Apoi adresîndu-se mulțimii de slujitori veniți să-l, prin- 
dă, le-a spus: „Ca la un tilhar ați venit cu săbii și cu toiege. 
în toate zilele fiind cu voi în templu, n-aţi întins mîinile asu- 
pra Mea. Dar acesta e ceasul vostru și stăpînirea întunericu- 
lui“ (Luca 22, 52—53; Matei 26, 55). Nu îndrăzneau să-L prim- 
dă în public de frica mulțimii care ţinea la El pentru vinde- 
carea bolnavilor ei și pentru iubirea ce-o arăta celor săraci și 
necăjiţi. S-au folosit de stăpînirea întunericului nopţii, dar și 
de stăpînirea întunericului diavolesc ca rău care i-a învins to- 
tal şi de faptul că se afla singur, avind în preajmă-l doar pe 
Apostolii Săi cu ochii îngreuiați de somn. Și veneau să-L prin- 
dă ca pe tîlharul cel mai periculos, pe El care nu predica și mu 
făcea decit binele. Dar veneau chiar unii din comducă- 
torii iudeilor, înconjurați de o mare mulțime înarmată, te- 
mâîndu-se ca nu cumva să fie împiedicaţi de vreo mulţime din 
popor să-L prindă. Îl tratau ca pe un tilhar, dar se temeau de 
mulțimea ce ţinea la El. Tratau pe Fiul lui Dumnezeu care ve- 
nise la oameni blînd și smerit și propovăduia iubirea şi sme- 
remnia, ca pe un tîlhar. Se arăta și în aceasta extrema inver- 
sare mincinoasă a valorilor de către capeteniile iudeilor. Dar 
chiar faptul că se foloseau de întunericul nopții ca de ceasul 
potrivii: acestei fapte urite, arăta pe adevărații răufăcători. 

Apoi „ostașii și comandantul și slujitorii iudeilor L-au 
prins pe Iisus și L-au legat“ (loan 18, 12). Și L-au dus întii 
la Ana, care era socrul lui Caiatfa, care era arhiereu al anu- 
bui 'acehua (loam 18, 13). Ceilalţi ucenici au plecat, iar Petru 
și Ioan mergeau după E]. loan, „fiind cunoscut arhierenilui, a 
intrat cu Iisus în curtea arhiereului“. lar Petru stind la poar- 
tă, loam a ieșit și a vorbit cu portăreasa și l-a băgat și pe Pe- 
vru în curte, după ce portăreasa întrebându-l dacă mu cumva 
e şi el dintre ucenicii „omului aceluia“, Petru a megat (loan 
18, 15—18). 

În casă, arhiereul L-a luat pe lisus la întrebări „despre 
ucenicii și învățătura Lai“. lisus m-a căutat să-şi ascundă. în- 

aţă spre _dummeze a, pentru care știa că va fi con- 
dammat, (gi) a dedlanat că și-a expus în public această învă- 
țătură, ba chiar în sinagogi și în templu, unde se adumă toți 
inuctedii . 
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„lisus i-a răspuns: Eu am vorbit pe față lumii; Eu am în- 
vățat întotdeauna în simagosă și în templu, unde se adună 
toți iudeii și nimic nu am vorbit pe ascuns“ (ioan 18, 20). N-a 
fost nimic conspirativ în acțiunea și în învățătura Sa. Deci mu 
e nevoie să fie întrebat El. Să întrebe pe toţi cei de față, care 
au auzit ce a vorbit E]. El nu va mega cesa ce vor mărturisi 
ou sinceritate aceia. El mu se simțea vinovat pentru această 
învățătură și mu va renunța la ea ca să scape de osindirea lor. 
E gata să şi-o recunoască și acum în faţa arhiereului. Dar mu 
vrea să-i răspundă ca unul ce e întrebat ca un vinovat: „De 
ce Mă întrebi pe Mine? Întreabă pe cei ce au auzit ce le-am 
vorbit Em“ (loan 18, 21). Unul din cei de faţă simțind în răs- 
punsul lui lisus îndrăzneala de-a mu se simţi vinovat pentru 
cesa ce a învăţat, deci ca o înfruntare a arhiereului care-l, so- 
cotea vinovat pentru învățătura Lai, l-a dat lui lisus, din ne- 





credința în El sau din lineușşeală față de arhiereu, o palmă, 
zicânl: „Așa răspunzi Tu arhiereului?*“ i 18, 22). lisus în 






comștiința că susținînd și aici învățătura Lui, m-a făcut un rău, 
i-a spus celui ce L-a pălmuit că ă dacă coma de săi Că ea e rea, sau 
mimcinoasă, să o dovedească, dar dacă e bună și dreaptă, să 
Spiuună i pentru ce îl bate? 

Astfel a redus la tăcere și pe Ana, şi pe cel ce L-a lovit, 
De aceea L-au dus pe lisus la Caiafa, să continue aflarea de 
dovezi împotriva lui Iisus, 

Trecerea lui Iisus de la Ana la Caiafa o redă numai Sf. 
Evamgshelist Toan. Sf. Evanghelist Luca spune că în cursul 
NCpții lisus a rămas în paza slujitorilor care-l, băteau şi bat- 
jocoreau și dimineața L-au dus la sinedriu. Se pare că aceasta 
e trimiterea la Caiafa, care era preşedintele Sinedriului. În 
cursul nopții, înainte ca lisus să fie scos dim casa lui Ana și după 
ce a fost lăsat pînă dimineața sub paza slujitorilor, care-I, băteau 
și batjocoreau, (Luca 22, 63—65), Petru s-a mai lepădat de două 
ori de lisus, pînă ce a auzit cocoșul cîntind. Se arată slăbiciu- 
nea omului care se laudă cu curajul lui, faţă de lisus, care 
deși își mărturisise îrica de moarte prin sudorile de sînge, con- 
tinua să și-o stăpînească, înfruntîndu-i pe acuzatori prin sus- 
ţinemea învățăturii de care Îl acuzau, deși știa că aceasta le 
va întări hotărirea de a-L osândi ila moarte. 

Dimimeața a fost dus la Simedriu, unde se adunară toate 

căpeteniile iudeilor. Sf. Evanghelist Ioan ne spune că Sine- 
ef era la Caiafa (loan 18, 24). Tot Sf. Evanghelist loam spu- 
ne că L-au dus la Pilat dimineața, dar poate nu foarte de di- 
mineaţă, ci spre ziuă a fost dus la Caiafa, sau poate încă de 
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noapte L-au dus în curte la Caiafa, așteptind acolo pînă s-a 
adunat mulţimea de bătrimi și cărturari. La Sinedriu voiau 
să-i stabilească în mod oiicial osînda. 

S-au căutat întîi martori care să spună niscai lucruri min- 
CĂNOase despre lisus. Dar cei aduși cu acest scop m-anu mai 
avut curajul să spună niște minciuni din care să rezulte o vimă 
vrednică de osîndirea Lui la moarte. În sfirșit s-au aflat doi 
care au crezut că pot prezenta aa o afirmare demnă de con- 
damnat, declaraţia făcută odată de Iisus, că poate dărima tem- 
plul şi-l. poate restaura în trei zile. Luînd- -o arhiereii în sens 
literal, „arhiereul L-a întrebat: Nu răspunzi wimic la ceea ce 
mărturisesc aceștia împotriva Ta? Dar lisus tăcea“ (Matei 26, 
61—63). Nu găsea demn de El să intre în explicaţii, care să 
dea părerea că încearcă să scape de condamnarea la moarte, 
prim părute justificări. EA dăduse să se înțeleagă sensul aces- 
bei declarații cînd o făcuse și cei ce o auziseră puteau înţe- 
lege sensul ei figurat. 

Luând tăcerea ca o confirmare a recunoașterii lui lisus că 
E făcuse această afirmație în sens literal și că deci se consi- 
dema superior temphului, arhiereul L-a întrebat direct dacă-și 
susține această afinmație: „Te jur pe Tine să ne spui monă_de 
esti Tu Hristosul, Fiul lui Dumnezeu“ (Matei 26, 63). Hristos 
însemna penbru iudei, Fiul lui Dumnezeu. lisus declarându-se 
Hristos, se declara Fiul dui Dumnezeu. Sectale de azi, care nu 
vor să-l dea ui Lisus mumele de Hristos, nu-L, mecunosc deci 
aa Fiul lui Dumnezeu. Cum mai îndrăznesc deci ei să declare 

ă respectă Evanghelia? 

lisus mu s-a fenit să susțină și în fața arhiereilor și a iu- 
buror căpeteniilor că este Fiul lui Dumnezeu, deși știa că a- 
această afirmare a Lui va îi motivul propriu pentru care-l var 
comdammna la moarte: „Și le-a zis: Dacă vă voi spune, nu veți 

rede ... De acum însă Fiul Omului va ședea de-a dreapta 
rubemiă lui Dumnezeu“ (Laca 22, 67—69); şi Îl „veţi vedea ve- 
vimd pe morii cerului“ (Miatei 26, 64). 

„lar ei au zis toți: Așadar, Tu ești Fiul dui Dumnezeu? Şi 
E] a zis către ei: Voi ziceți că Eu sînt. Atunci arhiereul şi-a 
rupt hainele, zicînd: Ce ne mai trebuie mărturii? A hulit! lată, 
acum aţi auzit hula Lui! Ce vi se pare? Iar ei răspunzând, au 
zis: Este vinovat de moarte! Și au scuipat în obrazul Lai, bă- 
tindu-L cu pumnii. lar unii îi dădeau palme“ (Matei 26, 65— 
67; Luca 22, 70-—71). 

Acesta ena capul de acuzare pe care-l căutau. Şi-l aflau 
de la Iisus însuși. Căci Fiul hui Dumnezeu voia să știe toți că 
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E] însuși S-a făcut om din iubire de oameni, pentru mâiminuiinea 
celor ce voiesc să-l, recunoască și să se unească cu El și prin 
El cu Tatăl însuși. 

„Și sculîndu-se, toată mulțimea acestora, L-au dus îmain- 
tea lui Pilat“ (Luca 23, 1). Dar „m-au intrat în pretoriu, ca să 
nu se spurce, ci să mănînce Paștile“ (loan 18, 28). Pilat deșind 
la «ei, după ce s-a interesat de învinuirea ce I-o aduc, le-a spus: 

„Luaţi-L voi și judecați-L. după legea voastră“. Dar ei au 
răspuns: „Nouă mu me este îngăduit să omorim pe nimeni“ 
(loan 18, 31). Dar ei omorau totuși cu pietre femei adultere 
și au omorît ot cu pietre pe arhidiaconul ta Bi pu- 
deau omori pentru 0 vină politică. i vi | 
rît pentru o astfel de vină, de autoritatea o maia: pentru că 


se vemeau de popor să-L omoare ei înșiși. De aceea au venit 
ară lui Pilat pentru rtea. Pilat 


căutînd în tot felul să scape de amestecarea lui într-o ches- 
tiume dim viața lor imtermă, arhiereii și cărturarii au recurs cu 
viclenie la o acuză față de care Pilat nu putea să rămînă în- 
diferent: „Și 'au început să-L. pîrască, zicînd: Pe Acesta L-am 
găsit răzvrătind neamul nostru și împiedicînd să dăm dajdie 
Cezarului și zicînd că EI este Hristos, împărat“. Întrebîndu-L, 
Pilat pe lisus: „Tu ești regele iudeilor?“, și neprimind un răs- 
puns afirmativ la această întrebare de la lisus, Pilat a spus 
mulţimii: „Nu găsesc nici o vină în omul acesta. Dar ei stăru- 
iam zicînd că întărită poporul, învăţind (aceasta) în toată Iu- 
deea, începînd din Galileea pînă aici“ (Luca 23, 2—5). 

Astfel arhiereii și cărturarii au deplasat toată judecarea 
lui lisus în mod mincinos pe terenul răzvrătirii politice împo- 
triva Statului roman, lucru de care era cu totul străim Iisus. 
Îmcercaseră ei de fapi să-i găsească lui lisus și o astfel de 
vină, cînd L-au întrebat de se cade să plătească iudeii daj- 
die Cezarului. Dar lisus refuzase să se lase atras într-o iac- 
țiune de împotrivire politică față de Statul roman, spunând 
ispititorilor că dacă admit să folosească banii Statului roman, 
se cuvine să şi plătească dajdie acelui Stat. [isus urmărea nu 
dezbinări politice între meamuri, (ci) i j mor _pe_pla- 
nul unei credinţe comune în Dumnezeul iubirii. 

Dar nici conducătorilor iudei mu le :ardea de apărarea stă- 
pînirii romane, căci răzvrătirea la care au îndemnat ei poporul în 
anii 66—70 a adus intervenţia armatei romane care a dărimat 
Terusalimul și templul, împrăștiind pe evrei în toată lumea. 

Auzind Pilat de Galileea, a căutat iarăși să iasă dim 'aceas- 
tă neplăcută afacere, trimiţindu-L, pe Lisus la Irod Antipa, care 
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era în acea vreme tetrarh al Galileii şi se afla de Paști la Ie- 
rusalim. Dar Irod n-a voit nici el să se complice, ci, după ce 
L-a Juat pe lisus în ris, L-a trimis înapoi la Pilat (Luca 23, 
7—1]). 

Îmtrebîndu-L, deci Pilat în mod direct dacă se socotește 
regele iudeilor, lisus dîndu-și seama că nu de la sine știe Pilat 
de această afirmare a Sa, l-a întrebat: „De la tine însuţi zici 
aceasta, sau alţii ţi-au spus-o despre Mine?“ (loan 18, 34). Pilat 
m-ar fi știut de la sine de aceasta, decit aflînd-o de la ostașii 
romani răspindiţi prin localitățile iudaice. Dar lisus știa că 
aceia n-ar fi putut afla de o astfel de afirmare a Sa, odată ce 
m-a făcut-o niciodată. 

De fapt, Pilat a fost silit să-l spună că n-o știe de la 
sine, ci a aflat-o de-abia acum de la căpeteniile iudaice, care 
aveau interes să o inventeze. Adică a fost silit să-i spună să 
nu-l socotească între iudeii care imventau această vină lui 
Iisus: 

„Pilat a răspuns: Nu cumva sînt iudeu eu (ca să inventez 
această minciună)? Poporul Tău și arhiereii Te-au predat mie 
(cu această acuzare). Ce-ai făcut?“ (Ioan 18, 35). 

lisus a răspuns atunci la această acuză mincinoasă că se 
face un rege politic al iudeilor ca să-i revolte împotriva Sta- 
tului roman, nu ferindu-se să spună că a venit să întemeieze o 
Împărăție, dar o Împărăţie a cerurilor, menită să cuprimdă 
toate popoarele, o Împărăţie prin care mu vrea să desfiimţeze 
statele politice care se ocupă cu chestiunile pămîntești ale oa- 
menilor. Dacă ar fi vrut să-și întemeieze o împărăție pămin- 
tească, ar fi pregătit mulţimi de oameni care îi urmau, să 
iupte pentru El cu arme pămîntești, să mu fie pirims de căpe- 
temiile indeilor. 

„lisus a răspuns: Împărăţia Mea mu este din lumea a- 
ceasta. Dacă Împărăţia Mea ar fi din humea aceasta, slujitorii 
Mei ar fi luptat să nu fiu predat iudeilor. Dar acum Impără- 
ţia Mea nu este de aici“ (loam 18, 36). 

Deși știa că aceasta înfurie pe căpeteniile iudeilor, Iisus 
mu căuta să scape negînd că vrea să fie Împăratul acestei Îm- 
părăţii veșnice, ci găsește o nouă ocazie să afirme calitatea Lai 
de Împărat al acestei Împărăţii, adică de Fiu al lui Dumnezeu. 

Pilat neînţelegînd această deosebire între Împărăţia ce- 
rească și împărăţiile pămîntești, ci reţimînd doar recunoaşterea 
lui Iisus că vrea să aibă o Împărăţie, a dedus cu simplitate că 
El vrea să fie împărat. Deci după ce L-a întrebat: „Așadar 
ești Tu Împărat?“, lisus a recunoscut că e Împărat. Dar a pre- 
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cizat iarăși că nu e din lumea aceasta, ci a venii în ea din a- 
fara ei ca să măriurisescă adevărul că are de întemeiat a- 
ceastă Împărăţie și că El este Împăratul ei. Ba mai mult, că 
cei ce ascultă ce spune El sînt în adevăr: „Tu zici că Fu sînt 
Împărat. Eu spre aceasta am venit în hume, ca să mărturisesc 
adevărul. Oricine este din adevăr, ascultă glasul Meu“ floan 
EEE! | 

Voia să spună că dacă n-ar fi venit El în lume, mu s-ar 
fi cumoscut adevărul că Dumnezeu este un Tată care are un 
Fiu pe care L-a trimis în lume, ca să facă cunoscut acest ade- 
văr; că în glasul Lui re adevărul, că El e adevărul, cum o spu- 
sese adeseori mulțimilor. 

Dar Pilat mu L-a lăsat pe lisus să continue, ci știind de 


filosofiile timpului, despre discuţiile la nesfîrşit în_ privinta a- 
devărului, a întrebat sceptic: „Ce este adevărul?“ jigar Î8- 35) 
Dar n-a mai așteptat um răspuns, pentru că nu credea că poate 


ști cineva ce este adevărul, ci ieşind iarăși la iudei le-a zis: 
„Eu nu găsesc în fl nici o vină” (can 18, 38). 
„Aţi adus la mine pe omul acesta ca pe un răzvrătitor ial po- 
porului, dar iată eu, cerceiîndu-L, în fața voastră, n-am găsit 
în acest om nici o vină din cele pentru care L-aţi pîrit. Și mici 
Irod n-a găsit, căci L-a trimis iarăși la noi. Și iată, El m-a să- 
vîrşit nimic vrednic de moarte. Deci, pedepsimdu-L, Îl voi eli- 
bera“ (Luca 23, 14—16). Voia să le facă amîndouă: să-i satis- 
facă pe iudei, dar să-l, și scape pe lisus. Apoi ştiind de obice- 
iul lor de-a cere să elibereze de Paști pe um răufăcător com- 
damnat la moarte, i-a întrebat dacă nu sînt de acord să-L, eli- 
bereze pe Iisus în locul unui tîlhar pe nume Barnaba, „căci ştia 
că din răutate L-au dat în mîna Lui“ (Matei 27, 18). Era o 
nouă tentativă de-a scăpa pe Iisus. Căci între un „tilhar ves- 
fit“ şi Cel pe care Îl numea și el în glumă „regele iudeilor“, 
credea că se vor învoi și ei pentru eliberarea Lui (Matei 27, 
17; loan 18, 39). Îl îndemnase la această nouă încercare de-a 
scăpa pe lisus și vorba trimisă de soția lui: „Nimic să nu faci 
Dreptului Aceluia, că mult am suferit azi, în vis, pentru El“ 
(Matei 27, 19). 

Dar căpeteniile ie ude și slujitorii lor rau Cerul elibera- 
rea lui Baraba. Pila ară- 
tind că pe cînd Baraba era nun „iilhar vestit“, care ucisese oa- 
meni și făcuse de fapt răscoală, de Iisus mu s-a lămurit ce 
rău la făcut. De aceea a întrebat iarăși: „Dar ce să fac cu Iisus, 
ce se cheamă Hristos?“ Strigind toți: „Să se răstignească!“, a 
zis iarăși: „Dar ce rău a făcut?“ (Matei 27, 22—23). Întreba a- 
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dică ce rău a făcut, prin faptul că se numește Hristos, sau că 
voi Îl socotiți regele iudeilor, cînd de fapt El nu se gîndeşte la 
o răzvrătire politică? 

Văzînd insistența lor, Pilat L-a dat pe lisus pe mina os- 
vașilor să-L bicimiască, să-i pună pe cap 0 cunună. de spini și 
să-L. îmbrace într-o mantie de purpură. Apoi L-a scos astfel 
în văzul arhiereilor și cărturarilor, arătînd pe de o parte că 
nu ia în serios acuza de rege al iudeilor ce I-o aduc, pe de 
alta să-i înduioșeze, văzîndu-L astfel bătut și batjocorit. Și 
le-a spus iarăși: „lată, vi-L aduc pe El afară, ca să știți că 
nu găsesc la El nici o vină“ (Ioan 19, 4). 

Dar văzîndu-L, căpeteniile iudeilor în Starea aceasta, au 
strigat, neânduioșaţi: „Răstignește-L, răstignește-L.!“ 

Pilat a încercat o _mouă ieşire din implicarea Sa în _con- 
dammarea la moarte a lui Iisus, pe care nu 0 vedea întemeiată 
pe o vină reală. Le-a cerut deci să-L. răstignească ei: „Zis-a 
lor Pilat: Luaţi-L voi şi-l, răstigmiți, căci eu nu-l găsesc nici 
o vină“ (loan 19, 6). 

Căpeteniile iudeilor strigau: „Dacă Îl eliberezi pe Acesta, 
nu ești prieten al Cezarului. Oricine se face pe sine împărat, 
este împotriva Cezarului“ (loan 19, 12). Aceasta a băgat frica 
în Pilat. De aceea, oricît de mult ar fi voit să-L, scape pe Iisus 
(loan 19, 12), L-a scos afară, la locul de judecată, și șezînd pe 
scaunul de judecător, evitînd să vorbească de vreo răzvrătire 
a lui lisus împotriva Cezarului, ci numai de acuza iudeilor 
că se face pe Sine împăratul lor, în sens politic, le-a spus: 
„lată împăratul vostru!“ Ei au strigat iarăși: „Răstigmește-L!“ 
Pilat stăruind să reţină din vina ce I-o aduceau, că se face pe 
Sine împărat al lor contrar Cezarului, numai partea dintii, î-a 
întrebat iarăși: „Să răstignesc pe împăratul vostru?“ (loan 19, 
15). Era în această întrebare și o ironie la adresa lor. Căpete- 
niile iudeilor i-au răspuns, afirmându-și iarăși cu viclenie loia- 
litatea față de Cezamul și refuzul lor de-a recunoaște alt împă- 
rat decît pe Cezarul: „Noi nu avem împărat decit pe Ceza- 

rul“ (loan 19, „IO N  Sperlau mereu pe_Pilat că dacă mu 
condamnă d ialitate faţă de Ce- 
zarul, A fost un proces în care Ppegoira se gîndeau ia o altă 
vină, decât ila cea care I-o aduceau și Filat, ca E taie își dă- 
dea seama de aceasta, dar pînă la 


damnîndu-I, pentru o vină pe care stia 

De aceea, „văzînd Pilat că nimic nu ea. ci mai mare 
tulbunare se face, luînd apă și-a spălat mîinile înaimtea miul- 
țimii, zicînd: ,„Nevinovat sînt de sîngele Dreptului acestuia. 
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Voi veți vedea“ (Matei 27, 24). Prin aceasta Pilat declara fă- 
țiș că a dat o judecată nedreaptă asupra lui lisus. Dar își măr- 
huuisea_și. leșitatea. cu care a cedat presiunilor conducătorilor 
iudaici și a acceptat în mod conștient, ca temei pentru con- 
dammarea Lai, 0 minciună, Dar cel puţin a avut curajul să 
demaşte minciuna lor. De fapt conducătorii iudaici l-au ma- 
nevrat pe Pilat cum au vrut, folosindu-se de mâna lui pentru 
uciciemea dui lisus. E. o metodă care va fi practicată de ei şi în 
cursui istoriei viitoare. lar prin cuvintul: sXZOi_ veţi vedea“, Pi- 
lat awăta, datorită unei taimice descoperiri de sus, urmările 
guave ce ile va area pentu iudei această faptă a lor. 

Totuși, căpeteniile iudeilor și slujitorii lor, în pornirea 
lor, cupă ce-au văzut asigunată voința lor de-a fi mois lisus, 
au &pus să-şi iau asupra lor și asupra urmașilor lor oată răs- 
punderea pemtru fapta lor. Căci ştiau ei pentru ce I-au cerut 
lui Iisus irăstignirea: pentru că se da drept Fiul lui Dumnezeu, 
cerîncdiu-le și dor să renunțe ia puterea ilor și să se supună Lari 
şi să-l urmeze pilda smereniei: „lar tot popomnul (cel de faţă, 
n.n.) ia răspuns şi ia zis: Sîngele Lai asupra noastră și asupra 
copiilor noștri“ (Mt. 27, 25). Își dădeau și sei seama ce faptă 
gravă fac. 

Simgele istos va fi de fapt asupra celor ce mu vor 
crede “în FI, în sensul că mu le va fi spre mântuire, cum le va 
fi cetor ce var orede în El. 

Apoi Pilat L-a predat ostașilor ca să-L. ducă la răstignire, 
ceea ce au făcut după ce L-au dezbrăcat de hlamida roșie și 
L-au îmbrăcat în hainele Lai, punîndu-L, să-și ducă El singur 
crucea pe care avea să fie răstignit. „lar după El venea mrul- 
țime multă de popor și de femei, care se băteau în piept și 
plângeau“ (Le. 23, 27). Erau mulți care fuseseră apropiaţi de 
El și-l emau recunoscătomi pentru vindecările ce le făcuse lor 
sau rudemniilor lor și pentru învățăturile mîngiietoare ce le dă- 
duse. Dar primire ei erau poate și mulţi din cei ce asistaseră 
la judecarea Lai și se lăsaseră influențați de conducătorii dor 
și strigaseră să-L răstiemească, dar acum poate, mai (ales fe- 
meile erau înduioșate de suferința Lai, simțită ca nedreaptă. 
Întorcându-Se, lisus le-a spus poate mai mult acestora, chiar 
în suferința Lui, un cuvânt de mîngiiere, care ena şi um cuvînt 
prim care voia să le cîștige la credința mântuitoane în El, căci 
altfel vor avea de suferit ele și urmașii lor din pricina mecre- 
dinței în EI: 

„Și întoncîndu-Se către ale, Iisus le-a spus: Fiice sale Ie- 
rusalimiului, mu Mă plingeţi pe Mine, ci plingeţi-vă pe voi și 
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pe copiii voștri. Căci iată vin zile, în care vor zice: Fericite 
sînt cele sterpe și pintecele care n-au născut şi sînii care n-au 
alăptat. Atunci vor începe să spună munților: Cădeţi peste 
noi; şi dealurilor: Acoperiţi-ne. Căci dacă se fac acestea cu 
lemnul verde (ce are viață în el, n.n.), cu cel uscat ce va fi?“ 
(Luca 23, 28—31). Cum vor suporta sfîrșitul dureros al lumii 
şi judecata din urmă cei ce nu vor crede în Mine, cînd și cei 
ce vor crede vor suporta greu acel sfîrșit şi var aștepta cu 
teamă judecata ce-i va urma? 

Și frînt de oboseală, nremaiputîndu-şi duce crucea, ostașii 
care-l duceau pe drumul ce suia spre locul răstignirii, l-au si- 
Jit să i-o ducă pe Simon Cirimeul, care venea din țarină (Mar- 
cu 15, 21). 

Ajumși la Golgota, care „se traduce, mu fără o semnificaţie, 
Jocul Căpăţinii, apropiat de cetate, L-au răstignit între doi til- 
hari. Fiul lui Dumnezeu, cel ce din smerenie s-a făcut om, a 
fost socotit ca un tilhar, ba chiar ca un tilhar mai mare ca 
cei cu care a fost răstignit. Deasupra capului, Pilat poruncise 
să se scrie evreiește, grecește și latineşte: Iisus Nazarineanul, 
Împăratui iudeilor, deși conducătorii evreilor ar fi voit să scrie 
nu asa, ci: „Acesta a zis: Eu sînt Împăratul ludeilor.“ 

Nu voia să confirme acuza căpeteniilor evreiești că Iisus 
esta un răzvrătit împotriva Cezarului, ba să nu o coniirme în 
mod hotărît nici pe aceea că El s-a afirmat ca Împăratul iu- 
deiior, neadmiţind să se scrie că s-a constatat că chiar El a 
spus că este Împăratul iidteilor. A lăsat să planeze echivocul, 
sau nesigumanța în privința acestei acuze. 

În vreme ce-l băteau piroanele în miîini și picioare, SI. 












34). Mila faţă de ei Îi biruia durerea. Și se ruga și Tatălui să-i 
ierte, meţinînd seama de durerea ce-o pricinuiau Fiului Său ca 
am. 


După ce L-au răstienii ostașii, i-au împărțit între ei hai- 
nele ce se puteau împărți, iar asupra „cămăşii, care era fără 
cusătură, au tras sorți, ca să se împlinească proorocia din Ps. 
21, 20 (loan 19, 23). Biserica _se_va_ întinde î ărţi 
ale lumii, dar nu se poate împărți. 

Văzîndu-L răstignit, umii dim trecătorii care mu crezuseră 
îm El, ziceau: „Tu, Cel ce dărîmi templul și în brei zile îl zi- 
dești, mintuiește-Te pe Tine Însuţi! Dacă ești Fiul lui Dum- 
nezeu, coboară-Te de pe cruce! Asemenea și arhiereii, bătin- 
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du-și joc de El, cu cărturarii și cu bătrînii, ziceau: Pe alţii i-a 
mimtuit, iar pe Sine nu poate să se mînţuiască! Dacă seste îm- 
păratul lui Israil, să se coboare de pe cruce și vom crede în 
EI. S-a încrezut în Dumnezeu. Să-L scape acum, dacă-L vrea 
pe El. Căci a zis: „Sînt Fiul lui Dumnezeu“ (Matei 27, 40—43; 
Marcu 15, 29—32). Îşi descopereau adevăratul motiv pentru 
E tea PE pe care nu el mărturisit lui Pilat: 
că se declara p di . De asemenea des- 
copereau cum îl aripa ei pe Te | sau pe împăratul 
iudeilor: ca pe nun stăpin plin de putere lumească. 


La fel Îl hulea unul dintre cei doi tilhari: „Nu ești Tu 
Hristosui? Mintuiește-Te pe Tine Însuţi și pe noi!“ (Luca 23, 
39). Arăta acum care era ideea ce se înstăpînise în cea mai 
mare parte din popor despre Mesia, sau despre Hristosul ce va 
veni, idee crezută pînă azi în poporul iudaic și în sectele care 
Du vor să-L, numească pe Iisus, Hristos. 









Dimpotrivă (celălalt than) răstignit la dreapta lui Hristos 


știind că n-a făcut mici un rău și simțind în El puterea şi iu- 
birea dumnezeiască, asemenea multora dintre cei ce au venit 
în apropierea Lui, îl certa pe tîlharul necredincios, zicînd: 
„Noi primim cele cuvenite după faptele noastre. Acesta însă 
n-a făcut nici um rău. Și zicea lui Iisus: Pomenește-mă, Doam- 
ne, cînd vei veni întru Împărăţia Ta“. El își mărțurisea prin 
aceasta credința în lisus ca Fiul lui Dumnezeu, venit să înte- 
meieze Împărăţia veșnică. Drept răspuns, lisus şi-a _mărturi- 
sit și El aceluia dumnezeirea Sa, care are puterea să ducă cu 
Sine în rai pe cine crede în El. Totodată își afirmă siguranța 
că El mu va muri de tot, sau nu va merge în iad unde au mers 
toţi cei ce au murit înaintea Lui, ci va inauguna viața în nai, 
ducînd cu Sine pe primul om care moare odată cu Sine, sau 
îndată după Sine. Toate păcatele tilharului sînt _ şterse de_El 
pentru faptul că a fost primul cu_o credinţă mai mare ca a 
tuturor, căci deși Îl vedea pe lisus răstignit lîngă sine și nu 
văzuse vimdecările Lai minunate și nu auzise cuvîntările Lai 
mai presus de toate cuvintele omenești, și-a mărturisit cre- 
dința în dumnezeirea Lui, cîtă vreme chiar cei mai mulți din- 
tre Apostoli fugiseră cînd L-au văzut prins: „Și lisus i-a zis: 
Adevărat grăiesc ție, astăzi vei fi cu Mine în rai“ (Luca 23, 
40—43). 

Dar erau și unii din popor care priveau cu inima îndure- 
rată ja chinul Lui (Luca 23, 35). Mai de departe priveau fe- 
meile care-l urmaseră lui lisus din Galileea, slujindu-l. Intre 
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Sela... 





ele era Maria Magdalena, Maria, mama lui lacov şi ia lui 10- 
sif, mama fiilor lui Zevedei și Salomea (Matei 27, 55—56; 
Marcu 15, 40—41). 

Chiar lingă cruce stătea mama lui lisus şi ucenicul pe care 
Îl iubea. Îndurenat de mila ei şi mevrind să o lase lipsită de aju- 
torul cuiva, lisus „a zis mamei Sale: Femeie, iată fiul tău! 
Apoi a zis ucenicului: lată mama ta. Şi din ceasul acela, uce- 
nicul a luat-o la sine“ (loan 19, 26—27). A soris-o aceasba în 
Evanghelia sa, la adinci băbrîneţe, chiar Sf. Apostol loan. lisus 
și-a lăsat mama, ca ființa cea mai iubită, în grija ucenicului 
celui mai iubit de EI și desigur și de Maica Lui și care iubea 
și el cel mai mult pe lisus și pe Maica Lui. Şi nu o lăsa mnu- 
desi il Maica Lui în gi ui, ai 9 iselană pe ea ramă „a tuce- 





infin | ca fiu il E)| ea maş- 
tere. Îi cere Maicii ii: să se grea mamă a tuturor celor ce-l 
iubese pe EI (Gi)tuturor celor ce-L, iubesc pe El le cere să se 
simtă ca fii 'a ei. 

Dar această lăsare a Maicii Lui în grija lui loan e și 0 
dovadă că lui _Jisus aaa avea mici un „ali fiu, ba mici O 
altă soră sau frate, sau nepoți și nepoate, nici din partea ei, 
nici a lui Iosif. E 'al treilea Evanghelist, pe lîngă Matei și Luca, 
cane 0 spune aceasta. 

Răstignirea lui lisus a avut loc vineri, la ceasul al trei- 
tea (Mameu 15, 25), adică la nouă dimineaţa. La ceasul al șase- 
lea, sau la douăsprezece, cînd e ziua mai luminaţă, „întu- 
neric s-a făcut peste tot pămîntul, pînă la ceasul al nouălea“ 
(Matei, 22, 45; Marcu 15, 33), sau pînă la ora trei după-a- 
miază, începea: să_se  Siingă i omenească de pe pămînt 
a Soarelui durmmez lumina. cosmosului pen- 
Îru, Vin. incepea să n-o mai ali lisus ca om; ce rost mai lavea 
ca ea să lumineze? Se va arăta pentru omul care va învia 
o altă iumimă: humina Soarelui dumnezeiesc. 

Sleit cu sotul de puterea omenească, și ajuns la culmea 
durerii, la ceasul al mouălea, sau la trei după-amiază, „a stri- 
gat cu glas mare, zicînd: Eli, Eli, lama sabahtani!, adică: Dur- 















mezeull, Men, Du 'Q -aii părăsit t7“ (Ma (Ma- 


dei 27, 46; Marcu 15, 34). pa a şoptit: Mi-e sete“. Atunci 
unnul din ostași înmuind um burete într-un vas cu oțet, 1 l-a 
dus în vîrful umei trestii la gură (loan 19, 28—29; Matei 27, 
48). Ena însetat propriu-zis de iubirea oamenilor, care ară- 
dau că sînt atît de lipsiţi de 'ea, încît, în loc de dulceața ei, îi 
dădeau oţetul acru ial disprețul și muri. 
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Apoi, după ce a strigat iarăși cu glas mare: „Părinte, în 
mîinile Tale încredințez sufletui Meu“ (Luca 23, 46), a spus: 
„Săvirşitu-S-a! Și plecîndu-și capul, şi-a dat duhul“ (loan 19, 
30). 

Prim wvînbul: ummezeule, Dumnezeule 
M-ai părăsit“, şi-a exprimat mărimea durerii si a sleirii iome- 

Cum) și-a exprimat prin cuvîntul: „De e cu putinţă 
treacă_de la Mine . A“, frica omenească extremă 
prin cuvîntul: „Dumnezeul Meu“, ca și prin cel de „Părinie, 
arată că continua să-L simtă pe Dumnezeu ca Tată iubitor 
și-și dădea seama că părăsirea aceasta în suprema dunere e 
mecesară pentru ca suportind-o, să facă firea Sa omenească 
mai tare ca orice durere. Unea simţirea supremei dureri cu 
tăria supremă a suportării ei, făcind-o biruitoare pe cea din 
urmă. Faptul acesta îl arăta prin cuvintele următoare, spuse 
după ce și-a udat buzele cu oţetul din buretele ce i s-a în- 
tins: „În mîinile Tale încredințez sufletul Meu“ și „Săvirşi- 
tu-S-a“. M-ai părăsit, Părinte, în această durere, ca nici 'ea 
să nu-Mi ia siguranța că prin ea vin la Tine. Și așa „s-a să- 
vârşii“ tot ce era necesar pentru întărirea firii umane, pentru 
vemunțarea la voința de a-Mi dărui viața omenească prin moar- 
te 'Ţie, ca să atrag la Tine pe toți cei ce vor primi moartea 
cu credință în Tine ca Tatăl Meu, cu credința că alipindu-se 
ei de Mine, Fiul Tău, făcut om, se vor bucura și ei de iubirea 
Ta și de venirea la Tine. 

ăvirsitu-g-a“ înseamnă săvîrşirea celei mai mari opere 
a iubirii lui Dumnezeu față de oameni și a umanităţii asumate 
în Fiul Jui Dumnezeu și a tuturor celor ce se unesc cu El ca 
om, faţă de Dumnezeu. 

„Săvîrşitu-s-a“ înseamnă „desăvîrşitu-s-a“ omul în Dum- 
nezeu, ,,desăvîrşitu-s-a“ opera de adunare a creaţiei în Dum- 
mezeu prin umamitatea asumată în Fiul lui Dumnezeu. 

Moartea Fiului lui Dumnezeu ca om, făcîndu-se  pîrga 
morţii tuturor oamenilor care cred în E], ca renumţare la viața 
legată de lumea aceasta pentru viața în Dumnezeu, a făcut să 
se cutremure pămîntul pe care trăim acum, datorită fragili- 
tăţii lui, ba chiar pietrele care par um fundament trainic ial 
lui să ge desfacă, să se despice, precum tot ea a făcut să ni se 

idă_ comuni Dumnezeu pri g- 
tesmei, 

Se arată că Dumnezeu susține acest pămînt pentru on. 
Prin moartea în Hristos a omului pentru viața de pe pământ, 
acesta se anată că nu are existența eternă în forma de 'acurn. 













ma ai 
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Ne așteaptă un pămint mou. Ne așteaptă un Cer deschis 
spre Dumnezeu, căci catapeteasma care ne închide comuni- 
carea cu Dumnezeu s-a rupt de sus pînă jos, chiar dacă ea ne 
arată oarecare grijă a lui Dumnezeu faţă de noi prin tem- 
plul Legii Vechi. În sensul acesta, mormintele ce s-au deschis 
odată cu moartea lui Hristos și ieșirea sfinţilor adormiţi și in- 
trarea lor în cetate „după învierea Lui“, au fost niște chipuri 
ale scoaterii sufletelor drepţilor din _ iad și ale _mut or în 
„rai și niște ii 
obste, pe temeiul învierii lui Hristos, 

Moartea lui lisus a fost un eveniment atît de cutremură- 
tor, că însuși sutașul și ostașii care au văzut-o „s-au înfrico- 
șat foarte, zicînd: „Cu adevărat, Fiul lui Dumnezeu era A- 
cesta“ (Matei 27, 54 

„Și toate mulțimile care veniseră la această privelişte, vă- 
zînd cele întîmplate, se întorceau bătîndu-și pieptul. Şi toți 
cunoscuţii Lai și femeile care Îl însoţiseră din Galileea stă- 
teau departe, privind acestea“ (Luca 23, 48—49). 

Se arată în aceasta importanța universală a morţii lui 
Hristos. 






XVIII. Învierea lui Hristos 


Am văzut că, după Sf. Evanghelist loan, rostirea de către 
lisus a cuvîntului „Săvîrșitu-s-a“, după ce a băut oţetul și 
înainte de a-și da duhul — succesiune redată de același Sf. 
Evanghelist loan — arată că lisus a văzut în oţetul dat Lui, 
actul suprem al neîndurării omenești Sapoli ta Lui şi că ACUT 
totul a fos ăti ă_me 

Diruința Lai prin această răbdare pînă la capăt. „Căci 
a mers acolo ca să domnească și asupra morților și viilor, ară- 
tînd că a răbdat moartea însăși pentru noi și primind această 
patimă de obște a firii noastre după trup, deși după fire este 
ca Dumnezeu însăși viața, ca prădînd iadul să dea putinţa firii 
omenești de înălțare la viață, arătîndu-se în aceasta ca pîrgă 
a celor adormiţi, arătindu-Se întiiul născut din morți, după 
Scripturi“ (Sf. Ciril al Alexandriei, op. cit., col. 668). Era un 
sfîrșit care era totodată un început. Primea starea de ulțimă 
desăvirșire ca om, ca să revină la viața fără de sfîrșit nu prin 
puterea omenească, ci prin tăria ce o avea sufletul lui de la 
Dumnezeu, după ce-l pregătise pentru aceasta. Cu cît a pri- 
mit această stare de pătimire mai de bună voie, cu atît se arăta 
mai în stare să o învingă în Sine şi în cei ce vor face la fel 
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din credința în EL. Era un sfîrșit al vieţii spre moartea defini- 
tivă a oamenilor îndeobște, capabil să se facă pentru cei ce vor 
imita pe Hristos, începutul unei vieţi spre o moarte biruitoare 
a morţii: „El este Capul trupului, adică al Bisericii (al cornu- 
niţății celor ce se unesc cu El, nn.), Cel ce este începutul, în- 
tiiul născut din morți, ca să fie Cel dintii întru toate“ (Colos. 
1, 18). 

„Evanghelistul n-a spus simplu că a murit, ci că_şi-a dat 

se_ înţelege în mîna at tălui“ „mai spune Sf. Ciril (op. 

cit., col. 672). lar despre sfișierea catapetesmei templului, 
spume că aceasta _. că prin Hristos_s-a descoperit 
Stintele Sfintelor Jui Dumnezeu. Căci cunoștința și hamul Taj 
(ş=) 19) mai sînt acoperite de grosimea literei Legii (op. cit. 
col. 676). 

Cerînd iudeii să se ridice cele trei trupuri de pe cruce, 
căci mu voiau să rămînă așa în timpul sîmbetei, cînd începea 
Paștele lor, au cerut ca întîi să le zdrobească fluierele picioa- 
relor, ca, de mai e viaţă în ei, să le grăbească moartea. Pilat 
poruncind 'ostașilor să o facă aceasta, ei n-au împlinit această 
poruncă decît faţă de cei doi tilhari. Lai Iisus, văzîndu-L, tre- 
cut din viața aceasta, mu l-au mai zdrobit fluierele picioarelor, 
dar ca totuși să se asigure de aceasta, umul din ostași i-a îm- 
puns doar coasta cu sulița și îndată din ea a curs singe și pă, 
primind dovada pe care o voia. Sf. Ciril declară că prim a- 
ceasta Hristos ne-a dat asigurarea că în Fuharistie și în Botez 
vam avea sîngele și apa reală a trupului Său care a murit 
pentru moi și ia trecut la viața veșnică (op. cit., col. 677). Sf. 
Evanghelist loan ţine să întemeieze această practică a ereşști- ! 
nillor din vremea jui, cu o mărturie hotărită 'a lui. i 

Apoi Iosif din Arimateea și Nicodim, oare erau ucenici în | 
ascuns ai lui Hristos, cerindu-i trupul și ungîndu-l cu mires- 
me, L-au înmormântat într-un mormânt mou, în care nu mai 
fusese îngropat nimeni, din grădina umde fusese răstignit (loan 
19, 38—42). 

În locul mielului pascal al iudeilor, care era jumghiat şi 
mâncat fără să învie şi fără să dea viață nimănui, ci ena doar 
o preinchipuire a Miehului Hristos, ena ucis Acest unic și ade- 
vărat Miel care va învia și va da viaţă tuturor celor ce se vor 
boteza în apa vie şi se vor împărtăși de sîngele amestecat cu 
apa ce au curs dim trupul Lai. 

Simbăta mu s-a întîmplat nimic pe pămînt. Învierea hui 
Hiristos a avut loc a treia zi. Se dădea și prin aceasta o nouă 
dovadă despre moartea Lui reală, cum se dăduse și prin 0s- 
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17 — Chipul evanghelic al lui Iisus Hristos 
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tașii care mu i-au zdrobit şi Lui fluierele picioarelor, ca să nu 
se poată spune că Hristos n-a înviat cu adevărat, pentru că 
mici n-a murit. Dar lisus a lucrat în ziua Sîmbetei în iad, zdro- 
bind puterea acestui sfîrșit la care ajunsese creațiunea prin 
despărțirea de Dumnezeu. |STiDăTă)nu mai era o odihnă a lui 
Dumnezeu, mulțumit de lumea pe care o terminase de creat, 
ci anularea sfirșitului la care ajunsese ea prin păcat, ca să a- 
mate un nou început, un început al vieţii veșnice al aceleiași 
creaţii, care va începe cu o nouă zi întîi, sau cu ziua a opta 
fără de _sfirşiţ,. Trebuie să se arate o întrerupere între creaţia 
ajunsă la eşecul morţii și creația înnoită. Simbăta a rămas 
pentru Biserică ziua morților, ziua în care Dumnezeu lucrează, 
înduplecat de rugăciunile și pomenirea celor vii, pentru cei 
ce nu mai pot face nimic pentru mîntuirea Lor. 

Înviind cu trupul, la începutul zilei a treia de la răstig- 
nire, sau în ziua întîia a săptămînii, și prin aceasta a lumii, 
sau a înnoirii aceleiași lumi, căzută prin pai în corupţie și 
moarte, procedează într-o înţele Hal ntru_a_CONvINge 
ucenicii Săi rin_€i toţi urmaşii Jor_de înviere 
Lui 

Întîi de dă unora prilejul să vadă mormîntul gol și piatra 
de pe el răsturnată și pe ostașii fugiţi de lingă el. Era prima 
dovadă pentru ucenici că a înviat. N-ar fi putut ieși din mor- 
mînt ca unul ce n-a muwit cu adevărat. Se dovedește că a 
murit cu adevărat. Ar fi fost prea slăbit pentru aceasta și 
pentru răsturnarea pietrei masive de pe mormînt._Apoi unde 
s-ar fi dus? Nu se putea cugeta nici să-L fi furat ostașii. Ei 
au fost luaţi la întrebări de Sinedriu, după ce ei înșiși au ves- 
tit acestuia, scuzîndu-se pentru dispariția lui lisus din mor- 
mântul ce-l păzeau, cu frica de moarte ce i-a cuprins cînd au 
văzut prăvălindu-se piatra de pe mormînt cu mare cutremur 
și mormântul golit (Matei 28, 4). Nu se puteau sei învoi toţi 
să fure trupul lui Iisus și apoi să nu fie descoperiţi și osân- 
diți. Nici vreunii dintre ucenici n-au putut fura trupul lui Iisus, 
în mreme ce ostașii dormeau, așa cum au fost îndemnați ostașii 
de arhierei să spună, momimdu-i cu bani. E de neinchipuit 
că puteau domni toţi așa de adînc, încât să nu simtă marile 
zgomote ce s-ar îi tata cu prăvălirea pietrei. Nu degeaba se 
spume de Si. Ev i că prăvălirea pietrei s-a făcut 
cu mare Cutremur, Apr știm în ce frică au intrat ucenicii după 
ce L-au văzut pe lisus prins, judecati, “răstignit. N-ar fi îndrăz- 
nit ei să vină și să fure trupul, înfruntînd pericolul de-a fi 


prinși de ostași. Îm sfîrşit, ar fi fost greu de cugetat să mu fi 
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vestit ei fapta lor altor ucenici și aceștia să mai creadă că 
lisus a înviat. 

Mormînțul gol era prima, cea mai obiectivă dovadă că 
lisus a înviat. N-ar fi fost posibil ca ucenicii să mai creadă că 
Iisus ia înviat, dacă trupul Lai s-ar fi aflat de ei în mormînt, 
mai ales cînd, chiar avînd această primă dovadă obiectivă a 
neexistenţei Lai în mormint, au crezut atît de greu. Mor- 
mâîntiul gol le-a luat și căpeteniilor iudaice putinţa să dove- 
dească lumii că afirmarea Învierii lui lisus n-are nici o bază 
reală. 

Apoi lisus a pregătit arătarea Sa în faţa întregului grup 
de ucenici și convingerea lor că este El însuși ca înviat prin 
convingerea unora din cei apropiaţi lor. Aceasta a făcut-o în- 
tii prin convorbirea cu Maria Masadalena, care s-a convins mai 
ușor prin iubirea ei față de El, că vorbește cu Învățătorul în- 
Suși; apoi se pare şi printr-o convorbire cu femeile venite cu 
ini resme la mormint; în sfîrșit, și prim convorbirea îndelungată 
cu cel do e drumul spre_E și prin fringerea 
pâinii în fața lor. 

De fapt Sf. Evanghelist Matei relatează că după odihna 
de simbătă, în ziua întii a săptămînii, foarte de dimineaţă, Ma- 
ria Magdalena și celelalte femei, oare priviseră și răstignirea 
și înmormîntarea lui Iisus, au venit la mormânt, cu miresmele ce 
le pregătiseră (Luca 24, 1). Și au găsit piatra răstumată de pe 
mormint și um înger strălucind ca fulgerul şi cu îmbrăcămin- 
vea albă ca zăpada stînd deasupra pietrei şi spunînd femeilor: 
„Nu vă temeţi, știu că căutați pe lisus cel răstignit. Nu este 
aici, căci s-a sculat precum a zis. Veniţi de vedeţi locul unde 
a zăcut. Mergeţi și spuneţi ucenicilor că s-a sculat din morţi 
și va ii înaintea voastră în Galileea“ (Matei 28, 5-—7). 
Maria Magdalena a mai zăbovii în j 















isus, pe 
Sid celei L-ar fi întâlnit plecând de la pete ra primind 
și ele ca și Maria Magdalena, rămasă de ele, porumea să spu- 
nă ucenicilor că se va întilni şi cu ei în Galileea, adică lîngă 
Ierusalim unde rămîneau galileemii cînd veneau la Ierusalim. 

elist j i i a- 
lema ca de cea care a venit la mormânt, unde Văzând piatra ri- 
dicată de pe mormâînt, a alergat și a adus pe Petru și pe „celă- 


lalt“ nucenic._E preferința hui. de-a pure în elicei pe cei ce iu- 


beau mai mult pe lisus Hristos. Dar despre sime vorbea cu 
discreţie. loan fugind mai repede, a văzut mormântul gol și 
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giulgiurile puse jos, dar n-a intrat. Petru, venind după el, :a 
imtrat în mormânt și a văzut și el siulgiurile puse jos. Apoi 
a imtnat și „celălalt ucenic“, adică loan, și a văzut la fel giul- 
gurile puse jos. 

Ei au plecat, dar Maria a rămas stînd lingă mormint și 
plîngînd. St. Evanghelist loan ne dă astfel mai mulţi martori 
ai mormintului sol, ca o altă dovadă â învierii. Maria, aple- 
cîndu-se spre mormînt, a văzut și ea doi îngeri în veșminte 
albe șezînd umul către cap, altul către picioare, unde zăcuse 
lisus. Îngerii întrebînd-o pe cine căuta și de ce plinge, ea a 
zis: „Au buat pe Domnul meu și nu știu unde L-au pus“ (loan 
20, 13). În iubirea ei, ar fi vrut să știe că Domnul este aproape, 
măcar cu trupul decedat. 

Zicînd acestea, s-a întors înapoi și a văzut pe lisus. E 
cea_dintii care s-a împărtăşit de vederea Domnului iubit, pen- 
tru iubirea ei lisus a întrebat-o și El ca și îngerii: „Femeie, 
de ce plîngi?“ Întîi nu L-a cunoscut, crezînd că este grădinarul. 
Fața Lui înviată era întru cîtva schimbată. Apoi ena încă în- 
tuneric. Deci i-a răspuns: „Doamne, dacă tu L-ai luat, spu- 
ne-mi unde L-ai pus și eu Îl voi ridica. Atunci lisus i-a zis: 

„Marie!“. Era un mod mai convingător de :a o face să creadă 
că a înviat. 

Văzînd că o cunoaște, și-a dat seama că este Iisus. Era un 
mod de-a se convinge de minunea Învierii. În rostirea nume- 
ui ei, a cunoscut accentul ce-l punea El pe cînd îi rostea nu- 
mele îmainte de răstignire. Se convingea prin aceasta că El a 
înviai de fapt, după cum mu putuse cugeta că El a înviat a- 
tunei cînd a întrebat unde I-a pus trupul, căci ea Îl va ridica. 
De aceea l-a răspuns cu același sentiment de iubire, cu care 
Îi spunea înainte: „Rabumni“, adică „Învăţătorule!“. 

Simţind lisus că vrea să-i cadă la picioare ca de obiceiu, 

„i-a spus: „Nu te atinge de Mine, căci încă nu M-am suit la 
Tatăl Meu“ loan 20, 17) Sf. Ciril din Alexandria, întrebîn- 
du-se pentru ce înainte de răstigmire lisus se lasă atins de fe- 
meiia ce-l spăla picioarele, iar acum mu se lasă, spune că Maria 
Magdalena reprezinţă _Biseriga, sau sufletele din Biserică ce 
nu se vor putea împărtăși de El, înaimbe de-a le trimite pe 
Duhul Sfînt după ce se va sui la Tatăl (op. cit., col. 696). Sau 
poate Iisus _vrea să arate că acuza mu-L_mai avem. pe El prin a- 

an, 


gerea tmipească, El este într-o lumină covîrșşitoare, într-o 















bogăţie spirituală care covîrșește opacibatea trupului, fără să-L 
amuleze. “Trebuie o înaltă viaţă duhovnicească pentru a fi vă- 
zut. E cobora însă, cînd trebuia să convingă pe ncemicii ce 
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se îndoiau despre învierea Lai, nu mumai la argumentarea 
largă prin cuvinte pe care le folosește omul de aici (către cei 
doi ucenici pe drumul spre Emaus), ci şi la a se lăsa atins 
de ucenici. Dar „Maria mu mai avea mevoie de aceasta. În iu- 
birea ei a sesizat în El pe Învățătorul înviat. Ea ena ridicată 
peste 'csea ce putea cunoaște din EL Piri atingerea Up ua, 
Dar avea mnevoie_de e) ! 

pis Doran înviat i-a spus Mariei: „Mergi la fraţii Mei 
și de spune: Mă sui la Tatăl Meu și la Tatăl vostru și la Dum- 
nezeul Meu și la Dumnezeul vostru“ (loan 20, 17). Sf. Ciril 
spune că Domnul îi compensează oprirea de a-L atinge cu mai 
multe iavantaje: e cea dintii căreia 1 se arată și-l vorbește Iisus 
Cei înviat; e cea dintii care e trimisă să mărturisească ucenici- 
lor că L-a văzut; ea are, ca femeie, prima bucuria că va avea 
viaţă veşnică. și le- -o transmite şi oamenilor, după ce tot unei 
femei, adică Evei, i s-a anunțat vestea tristă că va naşte în 
dureri și a tramsmis și celor măscuţi dim ea, odată cu nașterea 
și bristețea ce-i va stăpîni, știind că vor muri (op. cit., col. 697). 

Bucuria vieţii veșnice ce e trimisă să le-o comunice u- 
cenicilor Săi, și prin ei tuturor celor ce le-o vor propovădui 
ei, este că acum E], care s-a coborit la ei ca om, Îl face pe 
Dumnezeu ca om să fie împreună cu ei în mod simţit. El a 
coborit la nivelul lor, ca sâ-i urce pe ei la nivelul Său. Acum 
se împlinește ceea ce le-a spus în cuvîntarea din urmă: „la: 
cînd Mă voi înălța de pe pămînt, îi voi trage pe toţi la Mine“ 
(loam 12, 32). „Căci deși e Fiul prin fire Dumnezeu, numeşte 
pe Dumnezeu, Dummezeul Său pentru noi“ (op. cit., col. 697). 
Cuvîntul Cel Unul Născut al lui Dumnezeu s-a făcut ca noi, 
ca și noi să ajumgem, cât e cu putință firii noastre, prin. bar la 
îndhummniezeire. S-a smerit pe Sime, ca să ridice la înălţimea 
Lui ceea ce e smerit prin fire. A luat chipul de rob, deşi e 
Dommul prim fire și Fiul, ca să-i aducă celui rob prim fire 
slava după asemănarea Lui. Întrucât s-a făcut ca moi, adică om, 
ca şi moi să ne facem ca El, adică dumnezei și fii, primește în 
Sine iale noastre ca să ne dea în schimb cele ale Lui. Fiind în 
stare de slugi prin fire (căci făpturile sînt roabe ale Făcă- 
tonului), me mumește acum frații Săi. Căci Îl mumește pe Dum- 
nezeu Tată comun al Său și al nostru, pentru asemănarea pe 
care ia primit-o cu noi, deși era Fiu după fire, ca noi să ur- 
căm la demnitatea mai presus de fire prin asemănarea cu 
EI... Așa și EA, pentru că a primit chipul mostrmu (căci s-a 
făcut om, după Scripturi), Îl are pe Dumnezeu ca Dumnezeu, 
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deși este Dumnezeu adevărat din Dumnezeu adevărat după 
fire ... Dămuiește firii moasbre demnitatea ce-l aparține Lai 
prin fire, numind Tată comun pe Născătorul Său. Și primind 
ceea ce aparține firii moastre prim asemănarea cu Oi, miui- 
mește pe Tatăl Său Dumnezeu al Său“. Şi să mu-L, disprețu- 
ijești pentru această coborire la time, „Căci dacă s-a smerit pe 
Sine, disprețuind rușinea acceptată, și S-a făcut om pentru 
tine, vima nunilirii Sale este a ta; iar Cel ce ra ales să păti- 
mească aceasta pentru tine a săvirșiti o mare și negrăită mi- 
| nune. Mă mir de aceea, că auzind de umilire (chenoză), nu cu- 
| geți la plinătatea (Lui) și văzînd smerirea, mu înţelegi înăl- 
țimea. Căci cum s-ar fi deșertat, dacă n-ar fi desăvirșit ca 
Diummezeu? Și cum s-ar fi coborit în oarecare mod, dacă n-ai 
cugeta da înălțimile firii Lui megrăite?“ Deci avînd plinătatea 
şi fiind atotdesăvirșit ca Dumnezeu, golindu-se de plinătatea 
Sa, ne-a tăcut nouă parte de ea. Coborîndu-se din înălțimea 
Sa me-a înălțat pe noi (op. cit., col. 700-—701).gik Chin? Abxanda uk. 
| Se poate tnanscrie și în alte forme această lucrare a lui 
II | Dummezeu asupra făpturilor Sale. Una din ele ar putea fi 
| următoarea: 
| | Dacă n-ar fi un Dumnezeu, pe de o parte transcendent 
Mi nouă prin desăvirşirea Lui, pe de alta interesat de noi, oa- 
INA menii m-ar avea mici o valoare. Căci m-ar avea unde și mici 
| putinţa să urce dincolo de granița lor. Dacă acel Dumnezen 
+ ar_fi numai transcendent, n-ar avea mici o importanţă pentru 
| noi, căci um Dumnezeu pur branscendent m-ar avea o valoare 
| reală și ar fi ca şi cînd n-ar fi. În ambele cazuri oamenii și 
| eu însumi, n-aş putea mura dimoalo de îngustimea și perisabi- 
litatea mea, prin răspunderea mea față de un Dumnezeu trans- 
cendent die, dar interesat de mine și de semenii mei. Valoa- 


Asa ati temia | i_D: 
Dicu m să „teresat de noi, într-o legătură cu _ noi. Oamenii m-ar avea nici 

o valoare în cazul că n-ar exista un Dumnezeu transcendent 
lor, dar imteresat de ei, deci nici în cazul că n-ar exista decât 
un Dumnezeu exclusiv transcendent, precum nici în cazul 
că n-ar exista peste tot un Dumnezeu, ci numai ei. Un Dium- 
ii nezeu jî î cendența_I ai _ar.__fii Doua RUS - 
VI necesității de-a _fi închis în ea. 

Dar atunci de ce ar mai exista oamenii? Însuși faptul că 
ei există, dar nu prim ei, arată că ei nu pot avea un rost decît 
dacă sînt în legătură cu un Dumnezeu transcendent. Deci prin 
ei înșiși se vede un Dumnezeu în legătură cu ei. Ei mu sânt fiinţe 
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pur_imanente, precum exclusiv _bnanscen- 
dent. Numai aceasta le dă o PE pei şi Ep şi dă o importanţă 
și o iubire reală şi lui Dumnezeu pentru ei. 

Dacă e așa, e firesc ca Dumnezeu să facă legătura Lui cu 
oamenii atîț de deplină și de eficientă, încît să le asigure va- 
loarea etemă și deplin satisfăcătoare. E firesc ca Dumnezeu să 
vrea să se facă deplin străveziu și lucrător în umanitate și u- 
manitatea să fie făcută un mediu ridicat la cea mai deplină 
lucrare în oameni. În scopul acesta Dumnezeu s-a făcut om, 
încît oamenii au putut vedea îmtr-umul din semenii lor pe Dum- 
nezeu însuși, dar coborit la o lucrare mai mare ca a lor prin 
posibilităţile lor omenești de pe pămînt, ca să-L poată dis- 
tinge de toți semenii de pe pămint. Deci scopul acestei _c9- 

A: ipslal la oameni m-a putut fi decit ridicarea 
lor ia cunoașterea deplină a transparenţei Lui în ei prin în- 
viere, care e totodată asigurarea vieţii lor veșnice și fericite. 

Cu alte auvimte, faptul că Dumnezeu e transcendent omu- 
ui, dar rare pe om legat de E], face și pe semenul meu în 
oarecare fel transcendent, fără să-i anuleze imanența. Dar a- 
ceasta face şi pe Dumnezeu Cel transcendent în oarecare fel 
imiement omului, fără a se anula ca Dumnezeu. Şcopil legătu- 
zii lui Dumnezeu cu omul este ca omul să fie făcut deplin 
transcendent (mai presus de firea creată prin har), dar £ără 
să fie anulat, adică mediu deplin transparent și etem al 
iransparenței lui Dumnezeu cel neareat. Dar la aceasta e dus 
omul de Dumnezeu, întrucit Dumnezeu se face cît mai ima- 
ment cu omul creat, în starea în care acesta se află în viața 
de aici, fără să se anuleze ca Dumnezeu. În meanularea Sa ca 
Dummezeu, se arată şi faptul că se face om pumai Fiul Ta- 
tălui, Tatăl și Duhul Sfînt răminînd neînbrupați. lar neanu- 
larea omului ca om se arată și în faptul că întruparea și în- 
vierea Fiului ca om lasă în existență ca persoane deosebite 
pe ceilalți oamvemni. 

Ambele stări ale umanităţii lui Hristos (dinainte de învie- 
re și după înviere), pot arăta în ele o prezenţă şi o lucrare mai 
vădită sau mai puţin vădită a dumnezeirii. Dar aceasta poate 
avea loc și în starea pe i adi De aceea j 
tos Cal „ps Cel înviat DUSE mu se arată, glteor) 


„Ein coplesitr copleșitoare re dumnezeirea; (neo se pari în dat mod 
nai. Sehimbat (către Maria ear ena, celor doi ucenici pe 
E ET ETER spre Emaus), Slteorimai puţin schimbat; umeori mami- 


festînd în vorbire mai multă putere dumnezeiască (către Ma- 
ria Magdalena), alteori mai puţină (către ucenicii pe drumul 
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spre Emaus); „uneori făcîndu-se_tangibil (către Apostoli, către 
“Toma, Sau și femeilor mironosiţe), alteari netangibil (către Ma- 
via Magdalena). 
Păstrind stmictura trupului Său omenesc, Hristos se poate 
mișca cu ea pe o scară mnesfîrşită în lumina sau în bogăţia 
vf Al spiritualității mamifestate prin el, poi stărilor duhovmi- 
A cești și deci de putere de sesizare ale celor ce se înalță spre 
E, dar pobrivit şi voii Lui. 

Dar aceste coborîri ale dumnezeirii şi înălțări ale umani- 
tății Lui, odată cu persistența în identitatea lor, nu pot fi 
acte ale esenței supuse unor legi, ci ale Persoanei. Căci 0 esen- 
ță mu se poate cobori — și nu se poate cobori în mod variat 
— din ceea ce este, Fiindcă, deși pare puternică, e supusă le- 
gilor umiforme. Numai Creatorul atotputernic, pentru că se și 
personal, fiind liber și interesat în mod conştient de creaturile 
Sale, se poate cobori la creaturile Sale conştiente, pe care le 
poate și înălța prin aceasta. Căci, deși sînt mici prin ale în- 
seși, au în ele puterea legăturii cu Creatorul şi capacitatea 
pentru ea. Numai între persoane poate ti o mişcare variată i- 
bară potrivit cu ceea ce voiește să dea fiecare fiecănuia şi cu 
ce poate primi fiecare într-un moment sau altul. Dar cea mai 












Li . 

Iubire... €ticieniă mișcare a. iubiri e_fi decît între Persoanele 
creatoare. şi persoanele. creațe, o); însăși i Ss alea Apar Guri 
urmă dovedeşte că sînt lei, qua. li i 


mai eticiențe ale. celor dintii. Nu au mevoie să facă miște per- 

“| soane, prin ele nimicuri, „ Persoanele atotputermice. Numai Hu 
| birea poate fi un motiv pentru aceasta. Dar chiar prin aceas- 
ta persoanele create din mimic, nu mai sînt chiar nimicuri CU 

aparenţă prin existenţe. Si aceasta se arată în faptul că exis- 

tînd, mu există prin ele înseși. Dar chiar manifestarea ablotpu- 

ţermiciei Creatorului în erearea lor, arată şi în ele semnul a- 
totputerniciei lui Dummezeu, de care El m-ar fi făcut uz fără 

4) iubire, chiar aceasta le arată ca nefăcute pentru a fi anulate. 

Maria s-a dus și a vestit ucenicilor „că a văzut pe Dom- 
null şi ceea ce i-a spus ei“ (loan 20, 18). 

Sf. d rel Matei spune însă că lisus s-a arătat și 
celor iresme, ba chiar că lor le-a 
Facăcaii să-l, atingă: „Dar cînd mergeau ele să vestească uce- 
nicilor (ceea ce le ceruse îngerul), lisus le-a întimpinat, zicând: 
Bucuraţi-vă! lar ele apropiindu-se, au cuprins picioarele Lai 
și 1 s-au închinat. Atumei lisus de-a zis: Nu vă temeți. Diuce- 
ți-vă și vestiți fraţilor Mei ca să meargă în Galileea, și acolo 
Mă vor vedea“ (Matei 28, 9——10). Poate era o altă vedere a 
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lui Iisus, la care a participat şi Maria Magdalena. lisus S-a 
pogorii la starea de-a fi pipăit, potrivit stării lor spiritua- 
le. Dar lisus nu s-a dus la ucenici decît seara, pentru că ei 
mu luau prea în serios spusa Maniei Magdalena și a celorlalte 
femei și nu stăteau peste zi să-L. aştepte pe Învățătorul lor în- 
viat. A amînat întîlnirea cu ei pînă seara, cînd știa că se întil- 
mese toţi acolo nunde petrecea cu ei. 


Dar_peste zi lisus_S-a arătat la doi din cei şaptezeci de u- 
cenici, pe care îi știa că merg spre Emaus (Laica 24, 13 şi 
urm.). Vorbind aceștia între ei „despre toate întîinu lările aces- 
tea“, „lisus, apropiindu-Se de ei, mergea împreună cu ei. Dar 
ochii lor erau ținuți (lipiţi) ca să nu-L cunoască“. Dar conti- 
muzeu să vorbească despre cele ce auziseră despre EI. Nu-L. cu- 
noșteau pentru că nu-și puteau închipui că Învățătorul lor a 
putut învia. „Și El a zis către ei: Ce sînt cuvintele acestea pe 
care le schimbaţi unul către altul, și de ce sînteţi trişti?“ Din- 
tre cei doi, unul se numea Cleopa, iar saltul se pare că «era 
Luca. De aceea ultimul a putut istorisi această întîmplare pe 
lare în Evanghelia sa. 

Cleopa, răspunzînd la întrebare, a istorisit multe din viaţa 
și învățătura lui lisus, care era „puternic în faptă și cuvînt“, 
apoi despre răstignirea Lui, deși nădăjduiau că El va izbăvi pe 
Israil. Dar totuși „miște femei de ale noastre me-au spăimîn- 
tat. Ducîndu-se dis-de-dimimeaţă la mormint și negăsind trupul 
Lui, au vemit zicînd că au văzut arătare de îngeri, care le-au 
spus că El este în viață. lar nunii dintre moi s-au dus la mor- 
mânt și au găsit (mommîntul gol) așa precum au spus femei- 
te, dar pe El nu L-au văzut.“ 

Sînt cuvinte care arată că cei doisprezece și cei șaptezeci 
s-au îndoit de Învierea lui Hristos și după ce a venit Maria 

Magdalena și celelalte femei și le-au spus că au văzut pe 
Dommul și au vorbit cu El. De aceea s-au împrăștiat peste 
zi după diferite lucruri, meaștepiîndu-L pe Învățătorul lor în 
orice clipă, decât cînd vor fi toţi seara în locul știut. 

Pînă atunci, i-a pregătit arătindu-se Mariei Magdalena, pe 
care a convins-o prin glasul Lai sesizat de iubirea ei și Lapi 
doi ucenici la Emaus. Erau doj, ca să : e 
altul și să fie verificaţi de alţii ca atare. Dar peria că erau 
numai doi, le-a expus pe larg argumentele despr 
Sa, ca să nu creadă că sînt robii unei halucinaţii. 

Dar am văzut că Sf. Evanghelist Matei mai spune că Iisus 
s-a arătat și femeilor mironosițe care plecau de la mormântul 
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gol (Matei 28, 9), iar St. Luca și Sf. Pavel amintesc scurt și 
de o arătare către Petru. (Laca 24, 34; 1 Cor. 15, 5). Femeile, 
între care era și Maria Magdalena, i-au cuprins și picioarele. 
Poate după aceea se va fi întors Maria Magdalena iarăși sin- 
gură ia mormânt și La văzul singură pe lisus. 

Cît de greu s-au lăsat ucenicii convinși despre faptul so- 
cotit de «ei 'ca mai presus de fire, o arată și exemplul celor 
doi ucenici de pe drumiul Emausului, care și după ce Li s-a 
descoperit lisus prin mustrarea ce le-a făcut-o, dar și după 
ce El le-a argumentat pe larg, cu proorociile Vechiului 'Tes- 
tament că avea să învie, au continuat să fie în nesiguranţă. 
Toate acestea au avut rostul să demonstreze că dacă totuși 
ucenicii lui Hristos s-au convins că El a înviat şi și-au dat 
chiar viaţa pentru mărturisirea Lai, au avut motive cărora 
nu le-au mai putut rezista. lisus face totul ca să-i convimgă 
pe ei, oameni, despre învierea Sa, aşa cum a făcut totul 'ca 
să-i convingă în timpul propovăduirii despre dumnezeirea Sa. 
Voia mumaidecît să le dea oamenilor putinţa să creadă în viaţa 
lor viitoare prim unirea cu El ca Fiul dlui Dumnezeu venit 
între ei. Îşi face din înviere _supremul argument al _dumnezei- 
ii Sale și : lui coborârii Sale_ca Dumnezeu la calitatea 






de om, 

Nu me-au rămas de la lisus cuvinte prin care să descrie 
starea Lui înviată. Aceasta n-o puteau înţelege ucenicii şi nici 
nu există cuvinte omenești prin care să poată fi descrisă. Dar 
cînd trebuia să-i convingă pe ucenici despre învierea Lai, a 
ales cuvintele și mijloacete înțelese de si, pentru a le produce 
această convingere. 

„Şi El a zis către ei: O, nepricepuţilor și zăbavnici cu 
inima ca să credeţi toate cîte au spus proorocii! Nu trebuia, 
oare, ca Hristos să pătimească acestea și să intre în slava Sa? 
Și începînd de la Moise și de la toţi proorocii, le-a tilouit lor, 
din toate Scripturile cele despre El“ (Luca 24, 25—27). Dar cei 
doi mu se lasă convinși nici prin lunga Lui dovedire că El este 
Hristos Cel înviat, prezis de Scripturile în care învățaseră să 
creadă. Le-a vorbit mult, dar mai convingător a tost pentru 
ei să le vorbească cu intimitatea iubirii cu care o persoană 
vorbește unei singure persoane, cînd ajunge uneori rostirea 
către ea a numelui ei, ca să-și comunice intimitatea ei, cum 
s-a întâmplat cînd lisus s-a adresat Mariei. 

De aceea, călătorilor spre Emaus le-a trebuit și un ali 
argument, un argnument ial mei fapte de amintire comună, ca 
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-i convimgă în mod deplin că Cal ce le vorbește este Învă- 
tonul lor și iată că EL este viu: 

„Și s-au apropiat de satul unde se duceau, iar El se făcea 
că merge mai departe. Dar ei L-au rugat stăruitor, zicînd: Ră- 
mii Gu moi că este spre seară. Și a intrat să rămînă cu ei“ 
(Lataa 24, 28—29). 

În vorbirea prelungită cu ei, realizase cu ei o anumită îin- 
timitate, o anumită comuniune, care deși nu-i dusese pînă la 
a-L cunoaște ca Îmvățătorul lor dinainte de înviere, acum mult 
schimbat, Je da totuși tăria să-l. roage să rămînă cu ei, să 
nu piece singur la început de noapte. Simţeau în această îm- 
timitate în mod vag și ceva din modul comunicării cu ei de 
mai înaimte. Au mărturist-o aceasta ei înșiși după despărțirea 
de Ei, zicînd: „Oare mu ardea în noi imima noastră cînd me 
vorbea pe cale și cînd me tilouia Scripturile?“ (Luca 24, 32). 
Dar această simțire nu era destul de tare ca să le dea sigu- 
namța că este El, să le învingă îndoiala în putinţa de-a fi în- 
viat. 

lisus nu s-a îmbiat tobuși El însuși să rămînă cu ei. Voia 
aa lei înșiși să-și învingă de tot îndoiala cu privire la învierea 
Lui, odată ce-i simțea porniţi pe acest drum. Voia să-i facă 
să simtă ei înșiși greutatea de-a se mai despărți de El. 

„Și cînd a sbai împreumă cu ei la masă, luînd FA pîinea, a 
binecuvîntat și frîngînd a dat lor“. Această faptă le-a adus în- 
dată aminte că ea sa fost săvîrșită exact de Învățătorul lor 
înainte de răstignirea Lui. „Și s-au deschis ochii lor și L-au 
cunoscut și Il s-a făcut nevăzut de la ei“ (Lauca 24, 30—31). 

Aceste domă fapte li L-au făcut cunoscut împreumă ca în- 
viat pe însuși Învățătorul lor. 


Aceasta i-a făcut să plece imediat la lerusalim și să caute 
pe cei unsprezece, pe care i-au găsit adunați cu alți ucenici, 
Și îndată şi-au comunicat Apostolii știrea aflată despre În- 
vierea ui Iisus, iar cei doi întilmirea cu Cel înviat. Cei din le- 
rusalim o ştiau de la întîlnirea cu El a Mariei Magdalena și 
a femeilor mironosițe și la lui Petru, cum spune Sf. Evamghe- 
list Laca, dar mu o prea credeau. Acum cei doi care veneau 
de la Emaus le comunicau și ei că s-au întîlnit cu FI, și că 
au stat mult de vorbă cu E]. Înaintaseră î în învingerea îndoielii. 
Emau mail diți să-L. pri viat. Și_totugi, ară- 


tîndu-li-se, au crezut că văd cui „ Trebuia să le dea și o altă 


domadă a Învierii Lai. 


„Și pe cînd vorbeau ei acestea, El a stat în mijlocul 
lor și de-a zis: „Pace vouă!“ lar ei, spăimîntîndu-se și înfrico- 


să 
ță 
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şindu-se, credeau că văd duh. Și lisus le-a zis: De ce sînteţi 
vulburaţi și pentru ce se ridică astfel de ginduri în imima 
voastră? Vedeţi mîinile Mele și picioarele Mele, că Eu Însumi 
sint. Pipăiţi-Mă şi vedeți că duhul mu are carne și oase, pre- 
cum mă vedeţi pe Mine. Și zicînd acestea, le-a arătat mîinile 
și piciioareile Sale (|auaa 24, 386—40), 

Sfîntul Evanghelist loan dă ca explicare pentru spaima 
ucenicilor și penhru gindul că poate fi duh, deci pentru conti- 
nuarea în ei a îndoielii în Învierea Lui, și faptul că a intrat 
la ei prin ușile încuiate. Ei mai puteau pleca peste zi într-um 
loc sau altul, dar locuința unde stăteau o ţineau încuiată, de 
finica iudeilor, de care gîndeau că poate o ştie unul sau altul 
dintre ei, și descuiau uşa mumai celui a cărui voce, care ce- 
rea să o descuie, o cunoșteau, cum s-a întimplat şi în cazul 
sosirii celor doi ucenici veniți din calea spre Emaus. 

Astfel, în Evanghelia Sf. loan se spune: „Și fiind seară, 
în ziua aceea, întîia a săptămânii (duminica), și ușile fiind în- 
cuiate, unde erau adunaţi ucenicii de jrica iuceitor, a venit Iisus 
şi a stat în mijlocul lor, și le-a zis: Pace vouă! Și zicînd a- 
ceasta, le-a arătat mîinile şi coasta sea (dai i, 19-—20). l-a 
salutat cu cuvîntul: ă-i 3 din tul 
rea. ce le RREEI h. (Dap le _araţă 














Dc au vestit aură ingerii la venirea Fiului lui Dumne- 
zeu ca om în ihume. Pace le vestește El ucenicilor spre a o 
vesti și ei lunii, și (la prima arătare a Sa în starea de om în- 
viait, deplin e ata ed și înveșnicii, ca am desăvîrşit reali- 

NEZEU a cărei temelie e pusă acum de 
i il între oaineni, DONE, Că 
cu Dumnezeu, a păcii ce le-o 
Ea oamenilor siguranţa că var “trăi în veci. Dar pacea aceasta 
o vor avea oamenii numai de vor crede că Fiul lui Dumnezeu 
a ridicat umamitatea la starea învierii, actuale în Hristos şi po- 
tenţiale în persoanele umane. Dar El îi vedea pe ei încă tul- 
buraţi, pentru că aveau încă îndoială că Cel ce li se arată e 
Învățătonul lor, sau Fiul lui Dumnezeu cel întrupat, înviat ca 
om. De aceea cuvîntul: „Pace vouă!“ ce li-l adresează, echi- 
valează cu: credeţi în Învierea Mea, nu vă mai lăsați tul- 
bunaţi de gînduri de îndoială în Învierea Mea. 

Sf. Cinil din Alexandria spune de intrare i___LiSUs 
prim uşile încuiate; „Fiimd încuiate, Hristos a stat în mijloc 
printr-o putere megrăită și dumnezeiască, nidicîndu-se peste 
rimduiala lucrurilor... Să mu spună cineva că fiind în trup 
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Hristos Domnul a trecut meîmpiedicat, deși ușile enau încuiate. 
Să se înțeleagă că nu despre unul ca noi a spus acestea dum= 
nezeiescul Evanghelist, ci des 







Căci fiind Dumnezeu după fire și adevărat, trebuia să mu fie 
supus rînduielilor lucrurilor ..., ci mai degrabă trebuia să le 
stăpînească .. . Căci în ce mod a călcat cu picioarele pe mare?... 
Sau cum a săvirșit alte fapte minunate cu putere dumne- 
zeiască? Cu atît mai mult a putut face o asemenea faptă prin 
orupiul înviat. Dacă nu socotești posibilă, negi învierea. Dar 
am vom aștepta și moi învierea, dacă Hristos m-a sculat pro- 
pniul templu ca pîrgă a celor adormiți și întîiul născut din 
meosți? Sau cum va îmbrăca acest stricăcios  mestricăciunea, 
dacă, precum socotesc umii, va fi dus la totala pieire? Deci să 
nu pierzi dreptatea aredinței din pricina acestei fapte săvîr- 
șite în chip minunat, ci adaugă la celelalte minuni și pe a- 
ceasta. Observă cum și prin această intrare minunată prin u- 
șile încuiate a_arătat iarăși că is uastialei pă_fine şi Du 
altul, decit Acela, care_a_convietuii odinioară cu _ei. Dezgo- 
lind coasta trupului Său și arătînd chipurile cuielor, a arătat 
clar că și-a sculat trupul atârnat pe aruce și și-a înviat trupul 
pe care L-a purtat, desființind moartea pe care o suferise aces- 
da, odată ce e Viaţă şi Dumnezeu după fire. Fiindcă ce _ire- 
buință ar fi fost să-și arate_miinite şi coasta, dacă, după reaua 
afirmare a unora, nu s-ar-fi sculat cu propriul trup? De ce nu 
s-ar fi arătat în altă înfățișare? A avut atita grijă să se area- 
dă în Învierea Lui în trupul propriu, că atunci cînd a socotit 
potrivit și-a prefăcut trupul într-o slavă negrăită și mai pre- 
sus de fire, dar apoi L-a arătat iarăși cu icomomie, ca să nu se 
creadă că are alt trup decît cel în care a pătimit moartea pe 
cruce. lar că slava sfîntului său trup nu era suportabilă ochi- 
lor noștri, mici înaințe de-a se înălța la Tatăl, vei înțelege ușor 
aducîndu-ți aminte de schimbarea Lui arătată ucenicilor pe 
munte. „Faţa Lai strălucea acolo ca fulgerul, iar veșmin- 
tele Lui s-au făcut albe ca zăpada“, iar ei, nesuportind vede- 
mea Lai, au căzut cu fețele la pămînt. Deci cu multă ieono- 
mie Domnul nostru lisus Hristos, încă înainte de-a fi prefă- 
cut propriul templu în slava cuvenită lui, a arătat cu anti- 
cipație, prin chipuri, că nu va preface prin înviere în altceva 
propriul trup, decât în srupul pe care l-a luat din Sfînta Fecioară, 
în care fiind răstignit, a și înviat, puterea morţii fiind: potriv- 
nică mumai trupului, din care 'a fost alumgată. Deci dacă m-a 
înviat trupul care a murit, ce moarte a fost bimuită? Căci mu 
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peste altceva stăpînea puterea stricăciunii; nu peste suflet, nu 
peste îngeri, nu peste Cuvintul lui Dumnezeu“ (op. cit. 
'704—705), 

Marea taină a trecerii trupului înviat prin ușile încuiate 
nu poate sta decit în faptul că rupa înviat, păstrându-și struc- 
tura, a fost prefăcut în_brup d ină din puterea spirituală 
a dumnezeirii, dar în aşa fel că Hristos putea să-L înalțe la 
trepte mai înalte, sau mai coborite, pînă în a-l face, cînd 


,„ col. 





“trebuia, și arătat, dar și în stare să treacă prin ușile încuiate 


în chip nevăzut. 

Cu cît e mai adînc și mai bogat cineva spiritual în viaţa 
ui, cu atît e mai plin de dumnezeire şi are mai multă putere 
asupra trupului. lar aceasta se arată ca o tot mai copleșitoare 
hiumină ce învăluie trupul, sau îl face tot mai luminos. lar 
spiritul bogat și puternic copleșește legile materiei, sporindu-și 
libertatea în împlinirea celor bune prin trup. Cu atît mai mult 
din această lumină e simțit Hristos lucrînd liber cele bune 
prin trupul Său, sau chiar „văzut“ de cei duhovnicești, în mă- 
sura treptei lor duhovnicești, coborînd și El cu trupul la mă- 
sura acestor trepte. 

Sf. Evanghelist Ioan spume că după ce lisus le-a arătat 
ucenicilor mîinile și coasta Sa, ei s-au bucurat și lisus le-a 
spus iarăși: „Pace vouă, Precum M-a trimis pe Mine Tatăl, 


şi Eu vă trimit pe voi“ 


După ce s-au convins UCENICI că Cal ce li s-a arătat în 
acest chip minunat este Învățătonul lor înviat, deci nu mai 
aveau mici o îndoială că El este Fiul lui Dumnezeu, s-au bu- 
curat, și lisus le-a putut spune cu deplină asigurare: „Pace 
Vouă!“ 

Dar cumoscîndu-L, ei ca atare, le-a putut spume cu depli- 
nă autoritate și cu siguranța că-L vor asculta, că-i trimite în 
hume așa cum L-a trimis pe El Tatăl. Și întrucât îi trimite cu 
puterea Tatălui, e ca Tatăl. Ei mu se mai pot îndoi acum de 
aceasta. 


lar puterea aceasta le-o dă nu numai prin cuvînt, ci şi 
prin suflarea Duhului Sfint. așa cum Tatăl 1 l-a dat Lui ca 

TU dumnezeiesc prin purcederea de la El, iar ca om, în mod 
nevăzut la nașterea din Fecioară, iar în mod văzut, Ta Bote- 
zl lui Ioan. Și în ce ya consta cel mai mult puterea ce le-o 
va da Tisus_ prin Duhul Sfint, decât în _ iertarea păcatelor, care 
este prin excelență putere a lui Dumnezeu. lisus își afirmă 
și prin aceasta calitatea Sa de Fiul lui Dumnezeu Cel înviat 
ca om. Mai precis, îi asigură că E] însuși va exista tot timpul 
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viitor cu ucenicii Săi și va ierta păcatele celor ce le vor ierta 
aceștia și le va ţinea, ca supremă autoritate, celor ce le vor 
ținea. Că E] va fi, ca Dumnezeu şi om înviat, în tot viitorul și că 
va fi strâns numit cu ei. 

„Și zicînd aceasta — că-i trimite cum L-a trimis Tatăl pe E 
EL — a suflat asupra lor şi le-a zis: Luaţi Duh Sfînt, cărora V. p.281 
veţi ierta păcatele, iertate_vor fi și cărora le veţi ţinea, ţi- . du cul. 
nute vor fi“ (loan 20, 22——23)] caiet 

În punerea în relief de către lisus, din misiumea ce 0 vor Pi 
avea asemenea celei a Lui, a dei ul păcatelor, EL arată că î 






| i: să ierte seste Oa- 

menilor, desigur dacă vor arăta și esa că doresc aceasta. De dzoite lor... 
fapt EI a spus: „Căci n-a trimis Dumnezeu pe Fiul Său în lu- ) 
me ca să judece lumea, ci ca lumea să se mîntuiască prin El“ 

| În însuși faptul că Tatăl trimite pe Fiul Său în 

| lume, făcîndu-L om, arată că Îl trimite ca să și-i facă și pe 
oameni fii iubiți ca și pe Fiul Său, deci să nu mai ţină seama 

| de greșelile lor. față de El, dacă primesc și ei să I se facă fii, 

| alipindu-se de Fiul Lui cel Unul Născut în iubirea Lui față de 

| Tatăl. Sfîntul Ciril din Alexandria spune că, precum | la în- 

| ceput omul a fost creat de Tatăl prin Fiul și tot prin El a su- 

flat în trupul Lui suflet viu, așa îi ridică şi acum prin Fiul 

care a biruit moartea la viața din Dumnezeu prin Duhul. 

EI afirmă în continuare că acum le dă Apostolilor Duhul 
Sfînt, iar la Cincizecime face arătată oamenilor prim limbile 
ca de foc, însoţite de un vuiet mare, pe Duhul pe care îl pri- 
miseră, mișcîndu-i la acțiunea de propovăduire. Dar aceasta 
a fost și ea o faptă a lui Dumnezeu. 

„Spunînd Hristos: „Luaţi Duh Sfînt“, nu putem socoti că 

a mințit, mnedîndu-L.. Dar în zilele Cincizecimii Dumnezeu le-a 
făcut mai vădită declarația despre sălășluirea harului Sfântului 
i Duh în ei și arătarea Lui în manifestarea Lui în limbi ca de 
foc, care mu înseamnă începutul în ei, ci aduce mai degrabă înce- 
putul cuvîntului (de propovăduire). Căci s-a scris că au în- 
ceput să vorbească în alte limbi, cum le-a dat Duhul să ros- 
tească. Auzi că au început să grăiască, nu să fie sfinţiți, că li 
s-a făcut împărțirea limbilor de la Duhul ce era și lucra în 
ei?“ (op. cit., col. 713, 715). 

Sf. Cinil nu meagă că tot prin puterea lui Dumnezeu s-a 
pus şi în lucrarea harului Duhului Sfînt în Apostoli la Cinci- 
zecime. Dar el nu stăruie aici asupra acestui fapt, ci stăruie 
asupra a ceea ce se înţelege cînd lisus spune Apostolilor: 
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zecime îl numește Mîntuitoirul e o „venire a Drubrulnză scale 


„Lmaţi Duh Sfint“, pemtru că el comentează acum acest text 
în mod special. 

Acum Apostolii sînt mai mult pregătiţi să înţeleagă ce se 
va petrece cînd vor auzi vuietul ca de vint și vor vedea lim- 
bile ca de foc împărțite asupra lor. Propriu-zis atunci s-a ac- 
tivat practic cu ei Duhul Sfint sau au trăit simțirea Lui cînd 
Acesta a început să luoreze în ei, ceea ce autorul Faptelor 
Apostolilor socotește că „s-au umplut de Duhul Sfint“ (2, 4). 
Căci această activare însemna și 0 mouă luerare a Duhiului 
Sfint. _ Gradul mou de lucrare în Apostoli î 





ei și o Sara a puterii Lui“. Căci le spune înainte de Înăl- 
țare: „Şi „petrecând cu ei, le-a poruncit să nu se depărteze de 
lerusalim, ci să aștepte făgăduinţa Tatălui, pe care (a zis El) 
ați auzit-o de la Mine. Ca loan a botezat cu apă, iar voi 
vă veţi boteza cu Duhul Sfînt mu mult după aceste zile... 
Că veţi lua putere, venind Duhul Sfînt peste voi“ (Fapte 1, 
4—5.8). 

Cînd lisus le-a spus: ,, Luaţi Duh Sfint , S-a ru umplut 
de de atita . siguranță că-l, vor primi 









„Suflarea“ lui Hristos 
Cel înviat, Cel a cărui umaritate era ridicată peste stnică- 
ciune și moarte, mu putea să mu le transmită și lor o umdă a 
vieţii celei noi a umanității Lui în ei. Cînd mireasa are făgă- 
duiala mirelui că se va cununa cu el, trăiește într-um amumit 
anad anticipat bucuria ce i-o va aduce cununia. 

Dar lisus le-a spus că le dă și le-a dat în parte pe Duhul 
Sfînt prin suflare, după ce ei au crezut că e Fiul lui Dumne- 
zeu, prin pipăirea picioarelor și a coastei, ca să le confirine 
din nou credința pe care au primit-o că El e Fiul lui Durnne- 
zeu cel înviat și să creadă că le dă pe Acela în parte, iar după 
înălțare le va da pe Duhul Sfînt în plinătatea puterii lucră- 
toare în sei. Căci atunci și trupul Lui va fi ridicat lao mouă 
treaptă a tnansfigurării, trecînd chiar peste treptele îngeriur. 

Plinătatea aceasta va consta şi în lucrarea sfinţitoare, dar 
şi în puterea cuvîntului, care va însemna o deplină însușire de 
către ucenicii Săi a convingerii în adevărul cuvintelor lui 
Hristos și în tot mai deplina înțelegere a lor, în unitatea lor 
cu trupul lui Hristos Cel înviat cu Biserica pentru ca toţi să 
fie una în Hristos. Însuşi lisus a spus aceasta: „Încă multe am 
a vă spune vouă. Dar acum nu le puteţi cuprinde. lar cînd va 
vemi Acela, Duhul Adevărului, vă va călăuzi la tot adevărul“ 
(loam 16, 12—13). Totuși acel adevăr mu va fi decit o explici- 
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tare ia celor spuse, o aprofundare a cuvintelor şi învățăturilor 
lui Iisus Hristos, rămînînd prim aceasta toţi în umitatea Bise- 
ricii, sau una în Hristos. Ceea ce nu se va încadra în cele 
spuse de Hristos, ca să rămînă toţi în E], ca Biserica cea con- 
tinuu una și aceeași, nu va fi de la Duhul Sfînt, sau Duhul 
lui Hristos. lisus Hristos o spune aceasta în continuare: „Căci 
nu va vorbi de la Sine, ci cîte aude va vorbi și cele auzite 
vă va vorbi“ (loan 16, 13). Sau: „Acestea vi le-am spus fiind 
cu voi. Dar Miîngiietorul, Duhul Sfint, pe care-L va trimite 
Tatăl în numele Meu (după ce voi merge ca om la EI, n.n), 
Acela vă va învăţa toate şi vă va aduce cuvintele cele ce v-am 
spus“ (loan 14, 25—26); același lucru îl spune în loan 15, 26. 
Laur Asa numi în care _o_ va ţine Duhul între_to 
toş_c: arică, făcîndu-i să se adîncească în cuvintele Lui, El 
spune: "Ca toţi să fie una, precum Tu, Părinte, întru Mine și 
Eu întru Tine, așa și aceștia să fie una“ (loan 17, 21). 

Prin Duhul însuși Hristos, ca Unul, vine în chip nevăzut 
în credincioși, după înălțarea la Tatăl, unindu-i ca un trup al 
Lui. Aceasta o spune Hristos astfel: „Puțin și nu Mă veţi mai 
vedea și iarăși puţin și Mă veţi vedea, pentru că Eu Mă duc la 
Tatăl“ (loan 16, 16). 

Sf .Ciril aplică direct Bisericii lucrarea Duhului Î- 
„nare „a. ibarar.credineioşilor în Hristos prin puterea ce le-o 


dă de-a aprofunda contin Hristos spre_El 
și de-a se încălzi prin aceasta de iba Lai, mu mumai în 


textul citat din el, mai înainte, ci și cînd SXRlici intrarea ia, 
Hristos la Apostoli prin ușile încuiate la 
Xiere, A opta zi este, după Părinţi, ziua fără Sfirșit a Bisericii. 
a Împărăției lui Dumnezeu, în care Hristos e prezent în mod 
nevăzut prin Duhul Sfînt și prin propovăduirea mereu mouă, 
dar mereu fidelă, a învățăturii Lai, prin limbi de foc. E un 
fapt care nu poate avea loc nici cînd se schimbă în esență 
cuvintele în Hristos despre EI, nici cind se repetă mecanic. 
t a vorbit în mod _ nou, dar 
Brin Sinoade (op. cit., col. 719). Şi Biserica imbie să o fă 
aceasta permanent, ţinînd seama de cugetarea minții omeneşti 
în continuă mișcare, dar aspirînd mereu spre înțelegerea a- 
cehuiași adevăr al lui Dumnezeu Ce) infinit și iubitor, ca Tată, 
ca Fiu prin care ne arată iubirea Lui faţă de moi și ca Duh 
Sfînt, care ne dă nouă puterea înțelegerii și iubirii dui Dumme- 
zeu. 

Cuvintele lui Hristos și Persoana Lui au în ele un adînc 
nestfirșit. Dar tocmai de aceea nu se poate ajunge miciodată 
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18 — Chipul evanghelic al lui Iisus Hristos 








la capătul înțelegerii lor. Și mici formulele în care au preci- 
zat Sinoadele, după trebuința și capacitatea de înțelegere a 
timpului lor, nu opresc lucrarea de aprofundare a lor. For- 
mularea unirii divinului și umanului în Hristos, sau înțelege- 
mea a ce înseamnă aceasta pentru uman progresează mereu. 
De fapt, lisus s-a arătat Apostolilor în_a opta zi după pri- 
ma arătare, jot prin ușile încuiate, făcînd-o aceasta ca să în- 
țărească și mai mult pe Apostoli, dar mai mult pe oamenii vii- 
tori în convingerea despre Învierea Sa. Și a rinduit ca la prima 
arătare unul din Apostoli să nu fie între ceilalți și ca el să nu 
creadă nici mărturiei tuturor celorlalți care s-au convins des- 
pre Învierea Învățătorului, pipăindu-i mîinile și coasta. Nici 
ceilalți Apostoli m-au fost nişte creduli lipsiți de spirit critic. 
Au trebuit să-l pipăie picioarele și coasta, purtătoare ale sem- 
nelor cuielor și a semnului suliţei, ca să creadă că Cel ce li 
se dă ca înviat este Învățătorul lor. Dar Toma, cu spiritul lui 
și mai critic, nu i-a crezut nici pe ei toţi, ridicaţi cu greu peste 
îndoiaila lor. Cerînd să-l pipăie și el semnele cuielor și ale su- 
jiței. Aceasta le va da o nouă verificare chiar celorlalți Apos- 
toli despre Învierea Domnului, verificare care va fi şi spre 
folosul oamenilor viitori. „lar Toma, unul din cei doisprezece, 
cel numit Geamănul, nu era de față cînd a venit lisus. Deci 
au zis lui: Am văzut pe Domnul! Dar el le-a zis: Dacă nu voi 
vedea semnul cuielor și dacă mu voi pune mîna mea în coasta 
Lai, nu voi crede“ (loan 20, 24—25). Și după opt zile, cînd 
Apostolii enau în lacelași loc, avînd și pe Toma cu ei, iar ușile 
erau încuiate, a stat din mou între ei în același chip minunat, 
ca să vadă și Toma, ca și ceilalți Apostoli, că e înviat. Și a 
pottit pe Toma să-și pună mîna pe semnul cuielor și al coas- 
tei, ca să se convingă că Cel înviat este Învățătorul însuși. E 
de remarcat că încă de atunci ziua Învierii devenise ziua de 
sărbătoare pentru creştini, ziua de gîndire specială la Învierea 
Lui şi ziua în care ținea și Hiistos cel înviat să li se facă pre- 
zent, dar în mod minunat, aflîndu-se de atunci în planul nevăzut. 
Hristos însuși a ţinut îndată după înviere să di se facă 
prezent ucenicilor Săi în mod repetat în această zi a Învierii 
Sale, dînd Bisericii care va lua ființă la Cincizecime — tot în 
ziua Învierii Sale (Duminica) — îndemnul să ţină această zi 
ca sărbătoare a Învierii Lui. Evangheliile o mărturisesc aceas- 
ta, arătînd că au fost serise în ambianța Bisericii existente, 
deci că sînt cărți ale Bisericii. De fapt Sf. Evanghelist Marcu 
scrie în Evanghelia Sa: „Deci Domnul Iisus, după ce a vor- 
bit cu ei (cu Apostolii), S-a înălțat la cer și a șezut de-a dreap- 
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ta lui Dumnezeu. lar ei, pornind, au propovăduit pretutin- 
deni și Domnul lucra cu ei și întărea cuvîntul prin semnele 
care ummau“ (Marcu 16, 19—20). 

Apărînd între Apostoli, lisus a arătat că știa de îndoiala 
lui Toma și de declarația lui că nu va crede de nu va pune 
mina lui pe semnul cuielor din picioare şi pe al suliței din 
coasta Lai. De aceea i-a spus lui Toma îndată după arătare: 
„Adu degetul tău încoace și vezi mîinile Mele şi adu mîna ta 
i o pune în coasta Mea și nu fi necredincios, ci credincios“ 

. Deci verificînd că Eu însumi, Învățătorul tău, de 
Gane știi că “a fost răstignit, stau în fața ta, mu te mai îndoi, 
ci crede în Învierea Mea. 

Toma a răspuns, exprimîndu-și în mod concentrat cre- 
dința sa. Dacă Învățătorul Său a înviat, El e cu adevărat Dum- 
nezeu, pe care-L recunoaște ca Stăpînul său: „Domnul meu și 
Dumnezeul meu!“ 

Iisus, bucurîndu-Se că Toma s-a convins despre Învierea 
Sa, dînd și altora, mai ales celor din viitor, um mou temei de 
credință, folosește ocazia de-a spune că întrucît mu va ră- 
miînea mereu pe pămînt ca să le dea prin pipăire acest temei 
de credință, fericiţi vor fi cei ce vor crede mulțumindu-se cu 
mărturisirile date de Apostoli pe temeiul verificării Învierii 
Lui de către ei: 

„Pentru că_ai văzut, ai crezut. Fericiți cei ce n-au văzut 
și au crezut“ (loan 20, 29]. A fost importantă verificarea În- 
vierii lui Hristos prin Apostoli, fapt care le-a dat puterea să 
mărturisească adevărul ei și prin aceasta pe Hristos însuși ca 
Fade 0, cu prețul vieții lor. Dar importantă va ji și cre- 
j t_fi personal _verificarea Învierii, 
dar pe verii mărturiei peer vor merge şi ei pînă la 
moarte pentru credința lor. Aceasta face posibilă continuarea 
Bisericii, 

Dar lisus la coborit și mai mult în voinţa de-a convinge 
pe Apostoli despre Învierea Lui. EI le-a cerut la prima întîl- 
nire Apostolilor, după ce i-au pipăit mîinile şi picioarele cu 
urmele cuielor, ceea ce i-a bucurat, dar încă mu de-a topit 
orice îndoială, ceva de mîncare și a mîncat ceea ce i-au dat 
în fața dor, ca să le arate că nu e duh, oi este El însuși înviat 
cu itrupul. Căci mu mai avea El acum trebuință de mâncare, 

După ce le-a arătat mîinile şi picioarele, iar ei bucurin- 
du-se încă nu credeau, le-a zis: „Aveţi aici ceva de mâncare? 
lar ei i-au dat o bucată de pește fript și dinbr-um fagure de 
miere. Și luînd, a mîncat înaintea lor“ (Luca 24, 41—42). 
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Legea întreţinerii trupului prin mîncare a lăsat-o Dumne- 
zeu, cînd spiritul nu e destul de tare, ca prin prezența acti- 
vă a lui Dumnezeu în el, să întrețină el însuși trupul în lu- 
crarea hui. De aceea isus a putut cobori cu voia la această 
eurtă relaxare _a legăturii trupului Să Girea din 
„ Chiar după Înviere, pentru a-i convinge pe Apogtali despre 


eat trupului Său prin Înviere. 

Aceasta a acut o (GA cină s-a întîlnit cu unii din _Aposto- 
lii Săi la_ j ei. 

El a apărut atunci la țărmul mării într-o dimineaţă, în 
vreme ce Apostolii plecaseră de cu noapte într-o corabie la 
pescuit. Apropiindu-se corabia de țărm, ei încă nevăzîndu-L, 
din pricina întunericului, lisus î-a întrebat: „Aveţi ceva de 
mîncare? Răspunzind ei: Nu, El le-a zis: Aruncaţi mreaja 
voastră în partea de-a dreapta corăbiei și veţi afla. Deci au 
aruncat-o și nu mai puteau să o tragă de mulţimea peștilor“ 
(loan 21, 6). 

loan, ucenicul pe care îl iubea Domnul, a simţit atunci, 
din glas și din minune, că Cel ce vorbește de pe țărm este 
Domnul. lubirea are o mai mare putere de sesizare a identi- 
tăţii persoanei iubite și iubitoare din glasul ei. Și loan a spus 
lui Petru: „Este Domnul“ (loan 21, 7). tru, care era dez- 

“Tal PERă brăcat, și-a pus haina și s-a aruncat grăbit în apă spre a veni 

(comțanitie) ) la EI, nemaiașteptind pînă va ajunge corabia la țărm. În Pe- 
tru se manifestă iarăși rîvna grăbită, pe cînd în loan iubirea 
limiștită, contemplativă. 

Ceilalţi au tras corabia ce se afla la vreo două sute de 
coţi, la țărm. leșind la țărm, au văzut jar pus pe pămînt și 
deasupna lui pește, și pîine. lisus le-a spus să aducă și „peș- 
vele prins acum“. Simon-Petru, suindu-se în corabie, a scos 
mireaja la țărm și a golit dim ea 153 de pești mari. 

. Toate acestea s-au petrecut cu voia lui lisus, pentru a le 
da un înțeles simbolic. Dacă lisus face cu puterea Lui ca Apos- 
tolii să poată prinde atîta pește, după ce prin ei înșiși toată 
noaptea n-au prins nimic, cum nu vor scoate ei mulțime de 
oameni din valurile pierzării prim puterea lui Hristos, apărut 
la începutul epocii huminată de sens a învierii Lai? 

Cei 153 de pești echivalează cu 6 plus trei, 6 (sau 1+5) 
fiind lumea aceasta, mîntuită cu ajutorul Sf. Treimi. (Vezi: 


+ Pvaarie Poniicul, Cuvînt despre rugăciune, Filoc. rom., p. 73— 
4). lisus le-a zis: „Veniţi să mîncaţi. Și nici unul din ei nu 
îndrăznea să-L întrebe: Cine ești Tu?, știind că este Domnul“ 
(loan 21, 12). Trăindu-L acum în mod sigur ca Fiul lui Dum- 
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nezeu și ridicat în alt plan al existenţei, în planul dhumneze- 
iesc și plin de taină, enau stăpiniți de o copleșitoare sfială. 
După Înviere nu-l mai spuneau decît „Domnul“. Dar El voia 
să-i ţină într-o familiaritate cu Sine dindu-le să mănince. 

„Deci a venit lisus și a luat pfinea și le-a dat lor și de 
asemenea și peștele“ (loan 21, 13). Nu numai ei i-au adus da- 
rul lor, ci și El le-a dat darul Său, hrana de la E], pregătită 
în focul dragostei Lari. 

De la pescuitul la lacul Tiberiadei i-a chemat Iisus pe u- 
cemicii Săi să-L. urmeze în cursul vieţii Sale pămîntești, ca 
să se pregătească pentru trimiterea lor la pescuitul de oameni. 
Tot de acolo îi cheamă acum să-i trimită la pescuirea de oa- 
memni după plecarea Lui la Tatăl, pescuire pe care n-o vor pu- 
tea face decit cu puterea Lui. 

Nu se spune însă să fi mîncat şi lisus. Era potrivit ca cu 
această ocazie să-l reabiliteze și pe Petru în slujba de păstor 
al oilor Sale cuvîntătoare, după ce l-a făcut să-și mărturiseas- 
că de trei ori iubirea față de El, ca să se căiască de întreita 
lepădare. În mod delicat, i-a adus prin aceasta aminte de lau- 
da lui că de se vor lepăda toţi, el nu se va lepăda, între- 
bîndu-l prima dată nu simplu: „Simone, fiul lui Ilona, mă iu- 
beşti“?, ci „Simone, fiul lui loma, mă iubeşti tu mai mult de- 
cît aceștia?“ (loan 21, 15). Reabilitindu-l ca păstor al oilor 
Sale, împreună cu ceilalți Apostoli, lisus se afirmă iarăși ca 
Dumnezeu, ca supremul Păstor al lor. Ele sînt ale Lui prin 
existență. Nu poate iubi oile acestui Păstor suprem cine nu-L 
iubeşte pe E], cine nu le iubește cu iubirea Laui, 

SE. Evanghelist Ioan spune că la marea Tiberiadei lisus 
s-a arătat a treia oară ucenicilor Săi după scularea Sa din 
morți (loan 21, 14). 

Dar după Sf. Apostol Pavel, lisus s-a arătat și alte dăţi. 
O dată „s-a arătat la peste cinci sute de fraţi“, dintre care 
unii trăiau încă la anul 56, cînd scria Epistola 1 către Corin- 
teni (| Cor. 15, 6). 

În unele întîlniri cu Apostolii le-a vorbit și lor mult des- 
pre împlinirea proorociilor în Persoana, în patima și în Invierea 
Lui, făcîndu-i să înţeleagă cum se cuvine Scripturile. Căci 
de-abia după Învierea Lui puteau înțelege de fapt cele spuse 
"în Seripturi cu privire la El. Voia să-i convingă și prin aceasta 
că El este Hristosul, sau Fiul lui Dumnezeu, și că de fapt El 
a înviat. Voia să-i facă prin aceasta martorii și propovădui- 
torii convinși ai Lai, ai Învierii Lui, ai faptului că prin El a 
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îmceput și se săvirșește în Dumnezeu mîntuirea celor ce se 
pocăiesc, deci toate neamurile, „iertindu-li-se“ păcatele. 

Aceasta o spune într-una din întilnirile cu Apostolii: „A- 
cestea sînt cuvintele pe care le-am grăi către voi, că trebuie 
să se împlimească toate cele scrise despre Mine în Legea lui 
Moise, în prooroci și în psalmi. Atunci le-a deschis mintea ca 
să priceapă Scripturile. Și le-a spus că aşa este soris și că așa 
trebuia să pătimească Hristos şi să învieze din morţi a treia 
zi. Şi să se propovăduiască în numele Său pocăința spre ier- 
tarea păcatelor lor la toate neamurile, începînd de la Llerusa- 
lim. Voi sinteţi martorii acestora“ (Luca 24, 44—48). 

Nu putea lisus după Învierea Sa și înainte de Înălțarea Sa 
să mu caute să le dovedească ucenicilor în toate felurile Invie- 
rea Sa și să mu tragă din toate cele făcute pe pămînt, încheiate 
cu Învierea Sa, concluzia trimiterii lor în lume, pentru a fruc- 
tifica în toate timpurile opera Lui mîntuitoare. Nu putea face 
vădit rostul venirii Lui în hume și al operei Sale fără această 
trimitere a lor spre fructificarea ei, dar și fără făgăduinţa că 
de va trimite în acest scop puterea de sus prin Duhul Său cel 
Sfînt. Era ultima vestire a autorităţii Sale de Dumnezeu ve- 
nit în hume spre mântuirea ei (Luca 24, 49). 

Într-un mod mai concret redă Evanghelia Sf. Matei misiu- 
nea ce le-o dă Iisus Apostolilor Săi înainte de înălțarea Sa, 
spunînd că această misiune le-a precizat-o Iisus într-o întîl- 
nire în Galileea. „Ea 'e rezumată de lisus în porunca de-a _bo- 

i şi de a-i învăța să pă- 

zească locate cîte li le-a grăit îor, asigurindu-i totodată că__El 
și a_fi ei, i nd ul veacurilor. Le 

dă această poruncă pe temeiul faptului că acum 1 s-a dat ca 
om toată puterea în cer și pe pămînt. Căci, în baza Învierii, 


EA € va sta ca om la ba Tatălui, a datul Eurial 








i i Și t Caini care _I_se 
erat E] poate fi acum în toţi și-i poate mîntui pe toți cei 
ce vor. Şi pe cei ce I se deschid îi poate duce la fericirea veş- 
mică, iar pe cei ce nu-l, primesc îi poate lăsa în iadul veșnic. 
În baza puterii acesteia, El se arată ca fiind şi ca om în rînd 
cu Tatăl și cu Duhul Sfînt și poate cere ca toţi cei ce vor din 
toate neamurile să fie mâîntuiţi, să fie botezați în numele Ta- 
tălui şi al Fiului și al Sfîntului Duh, deci uniţi cu Ei. 

„Datu-Mi-s-a toată puterea în cer şi pe pămînt. Drept a- 
ceea, mergind, învăţaţi toate neamurile, botezindu-i în nu- 
mele Tatălui și al Fiului şi al Sfîntului Duh, învăţindu-i să 
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păzească toate cîte am poruncit vouă. Și iată Eu cu voi sînt 
în toate zilele, pînă la sfîrșitul veacului“ (Matei 28, 18—20). 

Dar lisus cel înviat nu mai stătea tot timpul cu ucenicii 
Săi. Umanitatea Lui era învăluită de lumina dumnezeirii. Tre- 
buia să coboare din ea cu voia pentru a se arăta, pentru a 
vorbi, somor, în cuvintele care, fiind limitate, nu puteau cu- 
prinde adîncimile vieţii nesfirşite ale dumnezeirii din ea. 

E petrecea în comuniune, cu Tatăl și cu Duhul Sfînt mu 


numai ca Duimuezeu Îi și jca om. 


XIX. Înălțarea lui lisus Hristos la cer şi pogorirea 
Duhului Sfînt şi prin E1 începutul şi creşterea Bisericii. 


Dar Hristos și-a ţinut înainte de Înălțare, patruzeci de zile, 
umamitatea într-o stare capabilă să coboare la relaţia vizibilă 
cu oamenii, capabili și ei prin modul lor duhovnicesc să se- 
sizeze prin ea dumnezeirea de care era plină în starea ei de 
înviere. A ţinut umanitatea Sa în această stare o vreme, pen- 
tru a putea convinge pe ucenici despre Învierea Sa. 

Dar prin Înălţare a ridicat-o deasupra acestei stări. A ri- 
dicat-o treptat prin toate cele nouă cete îngerești. Voia să le 
arate și acelora, plini de uimire, slava Lui de Împărat al în- 
tregii creații, ca om. Se ridica prin aceasta ca om peste ele; 
„Ridicaţi, căpetenii, porţile voastre, și vă ridicați porţile cele 
veșnice, să intre Împăratul slavei! Cine este acesta, Împăratul 
slavei ... Domnul puterilor, acesta este Împăratul slavei“ (Ps. 
23, 7.10). 

Arată prin aceasta că se ridică chiar ca om, ca să șadă 
pe tronul stăpînirii peste toate (la dreapta Tatălui). Se înalță 
din smerenia la care s-a coborit. Dar înalță cu Sine și numa- 
nitatea Sa, fără să rupă legătura cu cei pe care vrea să-i facă 
fraţii Săi. Numai așa este umplut și ca om de Duhul în în- 
tregime. Și numai aşa Îl poate trimite, Îl poate iradia din Sine 
deplin fraţilor Săi oameni, oa să-i facă să înțeleagă și să tră- 
iască starea Sa ridicată la această supremă slavă și bogăție 
şi să le dea putinţa să urce și ei la slava de membri ai Împă- 
răţiei Sale. Numai așa ucenicii Săi se var putea umplea de cu- 
rajul, de înțelegerea și de căldura propovăduirii Sale cu limbi 
de foc tuturor neamurilor: „Și cu ei petrecînd (patruzeci de 
zile), le-a poruncit să nu se depărteze de Ierusalim, ci să aș- 
tepte făgăduinţa Tatălui, pe care (a zis El) aţi auzit-o de la 
Mine ... Ci veţi lua putere venind Duhul Sfînt peste voi și Îmi 
veţi îi Mie martori în Ierusalim și în toată Iudeea și în Sama- 
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ria și pînă la marginea pămîntului. Și privind ei, pe cînd mer- 
gea la cer, iată doi bărbaţi au stat lîngă ei, îmbrăcaţi în haine 
albe, care au zis: Bărbaţi galileeni, de ce staţi privind la cer? 
Acest lisus care S-a înălțat la cer, astfel va și veni, precum 
L-aţi văzut mergînd la cer“ (Fapte 1, 4.8—10). Va veni să ju- 
dece pe oameni după cum au crezut propovăduirii voastre des- 
pre El. 

Înălțarea la cer s-a făcut iarăși nu în fața unui singur 
Apostol, ca să se poată spune că aceasta a putut fi iluzia su- 
biectivă a aceluia. Pe toţi Apostolii, dar și pe alţii, i-a pregă- 
tit în vederea ei și ea s-a săvîrşit în fața tuturor. Prin aceasta 
ei s-au convins din nou în mod real că Cel ce s-a înălțat n-a 
fost un simplu om, ci Dumnezeu adevărat, dar totodată și om. 

Înainte de a se înălța în faţa lor, Hristos își afirmă din nou 
dumnezeirea Sa, poruncindu-le să-l fie Lui „martori în toată 
bhumea, pină la marginile pămîntului“. Înălţarea a fost și ea un 
act care i-a convins despre dumnezeirea Lui în aşa fel că, 
după ce L-au văzut înălțindu-se, s-au întors de pe muntele 
Măslinilor în lerusalim, stăruind „în camera de sus în rugă- 
ciune“ și pregătindu-se pentru primirea Duhului Sfînt promis 
de Iisus, pentru ca din puterea Lui, ca putere dumnezeiască, 
să pornească la propovăduirea lui Hristos Cel văzut de ei ca 
înviat și înălțat, deci ca Dumnezeu întrupat pentru mântuirea 
și unificarea lumii întregi în El (Fapte 1, 12—14). 

Vederea Înălţării Lui le-a dat suprema încredințare des- 
pre dumnezeirea Lui. Făgăduirea trimiterii Duhului ca putere 
de sus le confirma credinţa că e Fiul Tatălui care le spusese 
că în această calitate le va trimite de la Tatăl pe Duhul care 
de la Tatăl purcede, sau pe care Tatăl îl va trimite în nu- 
male Lui (loan 15, 26; 14, 26) și care îi va învăţa tot adevă- 
mul, luîndu-L de la Sine (loan 16, 13—14). 

De aceea, văzîndu-L, înălţindu-Se, s-au închinat, iar El i-a 
binecuvîntat. Simţirea deplină a dumnezeirii Lai a depărtaţ de 
la ei orice frică pe care o avuseseră cînd a fost dus la răstig- 
mire. Deşi rămîneau vizibil fără E, erau acu plini „de bucurie 
mare“ (Luca 24, 50—52). Îi trăiau prezența de Dumnezeu a- 
propiat. Cu ei erau și femeile, între care și Maica Lui și fra- 
ţii Lui sau rudeniile Lui după trup, dar și alții mulți din cei 
ce fuseseră adeseori în preajma Lui și Îl văzuseră înviat și 
poate unii fuseseră de faţă și la Înălțarea Lui. 

Starea lor de „bucurie mare” (3) stăruirea în. rugăciune 
anată o trăire în parte anticipată în Duhul lui Hristos, dar mu 
cu o intensitate care să facă înfocată puterea mărturiei lor 
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despre Hristos. Dar în această mare mulțime se distingea 
grupul Apostolilor, ca cei ce fuseseră înzestrați de El cu o pu- 
tere de mărturie deosebită. De aceea Petru poate cere ca a- 
dunarea să propună doi din bărbaţii care fuseseră şi ei perma- 
nent cu Hristos, începînd de la Botezul Lui de către Ioan, îm- 
preună cu ei ca Apostoli (Fapte 1, 21—22). Din aceștia Dum- 
nezeu a făcut să se aleagă unul prin tragere la sorţi (Fapte 1, 





ui Hristos la cert 
putem şi. Ea nu a fost însă numai o eee a trupului în tu- 
mina dumnezeiască nevăzută de ochii trupului, ca celelalte as- 
cunderi după unele arătări, ci a fost o ri icare_ reală mm 
peste planul din care se p; ia. El s-a înăl- 


(obtina ste 
țat cu umanitatea Sa _la Pepene îndumnezeire, deasupra spl- 
ritualității tuturor treptelor îngerești, ca să fie î ca _om_la 
ircapta Tatălui. S-a ridicat și ca om la treapta de Împărat al 
mpărăţiei omenirii înnoite. Acum a luat(Ș ga ora țoată pu- 
berea în cer și pe pămînt (Matei 28, 18). 

Supremul acţ, d 'a_lui Hristos Si. Ca.0m.s-a arătat 
în trimiterea Duhului Sfînt peste Apostoli. Acum puterea de- 
plină de care s-a umplut umanitatea lui Hristos s-a comuni- 
cat şi Apostolilor și prin ei se comunică tuturor celor ce vor 
crede. Actul acesta iarăși n-a fost un act trăit în izolare de un 
singur ins. A fost trăit de toți Apostolii și într-um fel a fost 
trăit de Apostoli și de o mare mulțime de oameni. Căci au- 
zindu-se vuietul pogorîrii Duhului Sfînt şi văzindu-se limbile 
de foc mișcîndu-se peste capetele lor și auzind glasul lor vor- 
bind cu o putere neobișnuită în toate limbile, s-au apropiat 
de Apostoli mulțime mare de oameni: „Și făcîndu-se glasul 
acela, s-a adunat mulțimea și s-a minunat, căci îi auzea fie- 
care vorbind în limba sa“ (Fapte 2, 6). 

Puterea cuvîntului lor a fost așa de mare că îndată s-a 
constituit primul grup al Bisericii format din trei mii de oa- 
meni. Puterea cuvîntului lor venea din convingerea lor şi a- 
ceasta din Sfîntul Duh; ea era așa de mare, că a făcut ca unii 
din cei ce vorbeau să meargă cu mărturia lor pînă la primi- 
rea morţii, dintre care cel dintii a fost arhidiaconul Ștefan 
(Fapte cap. 7). 

Minunea cea mai mare a făcut-o Hristos prin Duhul Lui 
cu Pavel, care din fanatic prigonitor al creștinilor devine unul 
din propovăduitorii cei mai mari ai dumnezeirii lui Hristos, cu 
cuvîntul și cu scrisul lui nemuritor. 
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Astfel Biserica a crescut necontenit prim cuvîntul, prin 
viața minunată, dar și prin mucenicia nenumăraţilor mărburi- 
sitori ai lui Hristos. 


ÎNCHEIERE 


Unicitatea, unitatea și veșnica actualitate a Evangheliilor 









Evangheliile sînt cărți la hotarul între omenesc și dum- 
nezeiesc. Învățăturile lor sînt pe înțelesul omenesc, dar de așa 
fel că oamenii n-au putut ajunge mici înainte, nici după ele la 
putinţa de a le formula prin ei înșiși. Ele mu sînt de la oa- 
meni, dar au fost formulate pe înțelesul oamenilor. Aceasta 
le face unice în istoria scrisului, nu cum sînt unice toate sarie- 
rile prin faptul că vin de la oameni neuniformi, ci prin faptul 
că nivelul lor mu poate fi atins de scrisul nici unui om. 

În toate doctinele scrise de oameni se pot găsi afirmaţii 
contestabile. Cuvintele din Evanghelii sînt toate de necon- 
testat în adevărul lor. Ele se dovedesc adevăruri reale prin 
neputința de-a fi clătinate, cum mu se dovedesc „adevărurile“ 
nici unei doctrine pur omenești prin putinţa clătimării ilor. 

În aceasta se arată că ele sînt cuvintele unei Persoane 
care, deși a vorbit pentru oameni, deci a fost și om între oa- 
meni, a spus lucruri pe care nu le poate spune un om, deci 
nu le-a spus Cineva care a avut numai o minte omenească, ci 
și o minte mai presus de cea omenească, o minte supremă, 
chiar dacă sare o înrudire cu cea omenească. Sînt cuvintele 
unei Persoane care a fost — și deci rămîne în veci — și Dum- 
nezeu, pe lîngă faptul că s-a făcut și om. 

Cuvintele Evangheliilor Îl arată pe Cal ce le-a grăit, sau 
pe lisus Hristos, ca Dummezeu și om, ca Dumnezeu coborit 
a oameni, sau făcut și om, fără să înceteze a fi şi Dumnezeu. 

Același caracter se desprinde din minunile, dar și din în- 
săși „Persoana Lui, ireproşabilă, . deci depășind pe_orice_gm, 
dar Totuşi simțită ca deplin omenească, deplin apropiată oa 

om de cei ce au fost în jurul Lui și de cei ce citesc Evanghe- 
iile. El a fost și este simțit ca_simgurul om fără de păcat. 

Și Iisus Hristos, Cel ce a gîndit și grăit cuvintele Sale din 
Evanghelii, s-a impus atît de mult ca Dumnezeu mai presus de 
oameni, dar ca trăind și ca cel mai intim dintre oameni, că 

a putu ut da umor oameni din cei mai. simpli puterea să-l. poaţă 
i ca 

Citeodată se naște în noi înce De ce n-a expus 

lisus Hristos o învățătură mai subtilă, mai filosofică, mai am- 
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plă despre Dumnezeu? De ce ne-a lăsat pe moi să me lansăm în 
astfel de încercări filosofice pentru a reda adîncimea Lai in- 
epuizabilă? Sau de ce n-a săvirșit lisus Hristos miște fapte prin 
care să-i sillească pe toți să-L, admită ca Dumnezeu? 

Dar oare întîlnim în vreuna dim nenumăratele expuneri 
Subiiiie și rafimate despre Dumnezeu din sarierile teologice și 
filosotice vreo învățătură atît de vie, de adincă și de cuprin- 
zătoare despre Dumnezeu, ca în cuvintele și faptele lui Hris- 
tos din Evanghelii? Subtilităţile acelor scrieri me prezintă o 
dumnezeire abstractă, uscată, lipsită de viață. Numai „şerie- 
rile ce s-au inspinat dim Evanghelii, cu deosebire cele ale Sfin- 
Hlor Părinţi, au putut prezenta și ele un astfel de Dumnezeu 
viu, bun și atotputernic, singurul mod în care poate fi Dum- 
nezeu. Pe Dumnezeul din_Evamghelie, Îl simțim viu, iubitor, 
apropiat, și în același timp plin de putere și de adincime ne- 
grăită. E un Dumnezeu care ne trezește iubirea, care ne în- 
deamnă la rugăciune, pe care Îl simțim coborit la comuniunea 
cu moi şi înălţindu-ne la această comuniune, ca Părinte, ca 
Frate, ca Duh de viaţă făcător, ca Dumnezeu de care depindem 
totail și de la care me vime viața veșnică în mod real. 

îm lisus Hristos trăim înălțimea și iubirea mesfirșită a lui 
Dumnezeu, dar şi apropierea Lui intimă, caldă față de moi, Îl 
simţim pe Dumnezeu atotputernic și milostiv, pînă la a par- 
ticipa la durerile noastre, mesfirșit de înalt, dar și de prezent 
în moi, ca suportind cu moi greutăţile noastre, luptele noastre 
pentru biruirea ispitelor, dar ajutîndu-ne să le și învingem, 
deci spre creşterea moastră spirituală. Tisus Hristos me-a des- 
copenit pe Dumnezeu Cel folositor și Mîntuitor oamenilor, nu 
un dumnezeu care nu ne poate mîntui, deci un dumnezeu me- 
adevănat, EA me-a descoperit pe Dumnezeu care a arătat că 
poate bimui moartea și dă sens existenței umane. 

În Evanghelii, cuvintele despre Dumnezeu, cu adevărat 
mai puternic, mai IERI și mai bun decît lumea, Se aCOpăr 
cu faptele, c vedesc ca abare. 

Chiar numai cuvintele Evangheliilor, deși simple în for- 
mă, sau pe înțelesul tuturor, întrec în adincime, lărgime și 
înălţimea perspectivelor deschise omului ca posibile toate a- 
dîncimile, lărgimile și înălțimile gîndirii și vieţii omenești, ori- 
cît de mafinat și nuanțat s-ar exprima. 

Dar Evangheliile sînt prin aceasta mu numai munice, în 
sensul de meatins de mici o altă seriere, ci și de o unitate desă- 
vîrșită, fără să se reproducă nna pe alta și să mi se pre- 
zinte într-o unitormitate lipsită de orice varietate. 
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Chipul lui Hristos _este acelaşi în toate, ca dovadă că a 


fost trăit ca Același de Evangheliști și de Apostoli, sau Per- 
soana Lui s-a impus atît de perfect definit în unicitatea ei de 
bogăţie şi putere nemărginită, încît nici un Evanghelist sau 
Apostol m-a putut să nu fie întipărit de această unicitate a Lui 
şi să nu-l, simtă ca chipul unei Persoane mai presus de cele 
omeneşti. 

De aceea Evangheliile rămîn unicele scrieri ahile _și 
impunătoare_în toate timpurile, pentru că Persoana prezen- 
tată în ele este unică şi netrecătoare în puterea ei de-a se im- 
pune oamenilor din toate timpurile, ca unica mîntuitoare şi 
dătătoare de sens întregii existenţe. 

Ele mu _ sînt învimse de timp, pentru că lisus Hristos m 
€_ învins de _ţimp, ci învinge toate timpurile prin ceea ce ne 
dă EI, răspunzînd trebuinţelor din orice timp, dar şi celor de: 
nesatisfăcut în timp. 

lisus Hristos le-a dat oamenilor conștiința valorii veşnice. 
a cuvintelor Sale, fapt care dovedește şi el dumnezeirea Sa. 
Căci în aceste cuvinte El a dat oamenilor şi cunoaşterea profe- 
tică a veșniciei viitoare. Și această conștiință pe care ne-a dat-o: 
a exprimat-o astfel: „Cemul și pămîntul vor trece, dar cuvin: 
tele Mele nu vor trece“. 
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